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प्रमेर सोना 
रवीसर््रनाश ठाकुर 
रविदएस चामार भ्यौंट देय घुझो। 


सजन राजपथ विजन तार काछि, 
पथिकेरा चले तार स्पश बॉसिये 
शुरु रामानन्द प्रात्ःस्‍्नान सेरे 
चलेलेन देवालयेर पथे, 
दूर थेके रबिदास प्रणाम करछ ताँके, 
घुलाय ठेकाछलो माथा । 
रामानन्द शुधालेन, “बन्धु, के तुमि |” 
उत्तर पेलेन, “भामि शुकूनों धुलो'--- 
प्रभु, तुमि भाकाशेर मेघ, 
मरे यंदि तोमार प्रेमेर घारा 
गान गेये उठवे बोबा घुछो 
रहबेरहे र फुले' । 
रामानन्द निलेन ताके धुके, 
दिलेन ताके प्रेम । 
रविदासेर प्राणेर कुल्जवने 
लागल येन गीतबसन्तेर हवाउदा । 
[१९३२ हैं० 
प्रततुत ऋविता गुरुदेव रवीसद्रनाथ ठाकुर ने खर्य अंग्रेज़ी में अनुवाद करके महात्मा गास्थी 
के पास उनके तार के उत्तर में मेजी थी। महात्मा ली के अस्पृत्यता निवारण कार्यक्रम के 
शुरदेष पूर्ण समर्थक ही नहीं थे, उन्होंने खय॑ मी इस दिला मैं बहुत कार्य किया ।--संपा ० 
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( हिन्दी छाया ) 


प्रेम का सोना 


रविदास चमार भाड़, देता था। 
जनाकीण राजपथ उसके लिए निजन था, 
पथिक उसका स्पश बचाकर चछते थे । 
गुरु रामानन्द प्रातःस्नान करके 
देवालय की ओर णारहे थे, 
दूर से रविदास ने उनको प्रणाम किया, 
धूल में माथा टेक कर । 
रामानन्द ने प्रइन किया, “बन्धु, तुम कोन हो।' 
उत्तर मिला, "में सुखी धूल हूँ-- 
प्रभु, तुम आकाश के मेघ हो, 
यदि तुम्हारे प्रेम की धारा बहे 
तो मूक धूछ गीत गाने छगेगी 
रंयविरंगे फू्छा में 
रामानन्द ने उसको हृदय से छगा लिया, 
उसे प्रेम प्रदान किया । 
रविदास के प्राणों के कृष्जवन में 
जैसे घसन्‍्त के गीत फी हवा छगी हो । 


>> राण् तो० 


शान्तिनिकेतन और महात्मा गान्धों 


फालिदास भद्दाचार्ये 


इम सभी को शात है कि गुरुदेव रघीदनाथ के उत्तर-जोबन की साधना भूमि शान्तिनिकेतन 
महात्माजी का कितना प्रिय स्थान था। जिस उत्तरायण में हम आज एकत्रित हुए हैं इस 
स्थान पर भी किसने धनिष्ठ सौहाद भाव से जे परस्पर मिले थे ; जिस श्यामलो के प्राइण में यह 
सभा हो रहो है गुरुदेव का अत्यंत प्रिय मिट्टी का यह घर महात्माजी का सो प्रिय बासगृह था। 
उन दोनों के तिरोधान के बाद जेसे जेसे समय बीतता जा रह्दा है यह बात सोचकर हम 
विस्मित होते हैं। हज़ारों वष में मी एथ्वी पर एक रवीन्द्रनाथ या एक गारधी का आविर्भाव 
नहीं होता । तथापि ये दोनों महापुरुष एक ही देश में एक ही समय आविभूत हुए। उनका 
यद्द समकालोन आविर्माव क्‍या बिल्कुछ एक आकप्मिक घटना थी १ या इस में महाफारू का 
एक निगृढ़ अभिप्राय निहित था? उनको जीवनव्यापी चिन्ताधारा तथा कर्मपरपरा पर 
गंभीर रूप से विचार करने पर हम किस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं? महाइतिहास के बिशाल 
पद पर इस विशेष युग के संदर्भ में विचार करने पर यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि ये दो 
महामानव इस देश में वास्तव में एक दूसरे के परिपूरक रूप में ही आए थे। फेषलक यही नहीं, 
अग्रज रवीन्द्रनाथ जेसे पहले से ही गान्घीजी के समान एक असामान्य आत्मिक-शक्तिसम्पल 
त्यागत्रती महान नेता के आविर्भाव की प्रतीक्षा कर रहे थे । 

सन्‌ १८८८ को बात है। रबीद्धनाथ उस समय सत्ताईस वर्ष के युवक थो। भारतवर्ष 
के राजन तिक क्षेत्र में उस समय मी यथार्थ नेता का आसन घृत्य था। राजनेतिक आस्दोलन 
से उस समय केबल “आवेदन निवेदन को थाली” लिए दौड़धूप करना द्वी अभिप्राय समता जाता 
था। तरुण कवि व्याकुछमाव से उस समय यथार्थ नेता के आविर्माब की प्रतीक्षा कर रहे थे। 
जो यह कह्ठता-- 


परेर काछे हृददो बड़ो 
ए कथा गिए भूछे 
बृहत्‌ येन हइते पारि 
निजेर आणमूले । 


भर्थात्‌--दूसरे के निकट बड़ा हूँगा यह बात भूछ कर अपने प्राणों में बड़ा हो सकू । 
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जो यह कहेगा-- 
सवाह बड़ो दहइले तबे 
स्वदेश बड़ो हे, 
अरथात--जब सब बह हो जानेंगे तमी ल्वदेश बड़ा होगा।! 
भौर--- 
मरणभय चरणतले 
दलित हये रवे । 


अर्थात--भरने का भय परों के नीचे दबा रहेगा। 
--यह हुआ उस आत्मशक्ति का त्रत । कवि भाशा करते हैं, कि इस आात्मशक्ति के यज्ञ 
में योग्यगुहु भाकर भाद्वान करे गे -- 
तोमरा सकले एस मोर पिछे, 
गुरु तोमादेर सवारे डाकिछे, 
अआमार जीवने छमिया जीवन 
जागो रें सकल देश । 
अरथातू---तुम सब मेरे पीछे भाओो, तुम्हारा गुरु सबको बुला रहा है, मेरे जीवन में सब 
कोई जीषन प्राप्त करके सम्पूर्ण देश जागृत हो । 
फ्रवि ने भपनी कत्पना के हस भादशे नेता को और भी सुत्पष्ट भाव से रूप दिया १९०८ 
में, 'प्रयश्चित्त! नाटक में धन्य बेरागी के चरित्र में। सल्यदष्ा कवि का भ्रतीक्षित नेता 
उस समय दक्षिण अफ्रीका में था--- 
चारिदिक हते अमर जीवन 
बिन्दु बिन्दु करि आहरण 
भर्थात--चारों दिशाओं से बंद बूंद करके अमर जीवन का स'चय कर रहा हूँ । 
दक्षिण अफ्रीका के आन्दोलन के समाचारों से कवि अपरिधित नहीं थे। एक चिट्ठी में 
उन्होंने दक्षिण मफीका के स ग्राम के विषय में छिल्ा है-- 
“हिंसा के रक्ताक पथ की नहीं, बीरत्वपूणे त्याग तथा मद्दिमामय घेर्य के पथ पर मजुष्यल 
को उद्बोधन करने की यह साधना है'। 
उसके पश्चात्‌ विचित्र घटना संयोग, औौर कंसा बढ़िया कार्यकारण सूत्र | महात्माजी 
के साथ गुद्देष का प्रत्यक्ष योगायोग स्थापित किया दीनवन्धु एण्ड जे ने। दोनों महाग्गनदों 
के धन्िष्ठ संयोग के लिए उन्होंने एक छवणसूत्र का फाय किया। सन्‌ १९१४ में गांधीजी 


शान्तिनिकेशन ओर महात्मा गान्धची ११ ३ 


भपने फिनिक्स आश्वम के छात्रों को लेकर मारत छोटे। एण्ड ज के माध्यम से रबी खनाथ से उनको 
शान्तिनिकेतन आने का निमंत्रण भिजबाया। छात्र पहले पहुँच गए थे। याग्यीजी और 
कश्तूरबा १७ फरवरी सत्र १९१५ को पहुँचे । रबीन्नाथ उस समय आश्रम के बाहर ये! 
गोखले की मृत्यु का समाचार पाकर गान्धीजौ को हठात्‌ पूना चछे जाना पड़ा। थईाँ से 
छौटने पर कबि के साथ उनका साक्षात्कार हुआ! उसी षर्ष १० साले को कवि के 
अनुमोदनानुसार यान्धीजी ने श्ान्तिनिकेतन में स्वावलम्बन ज्रत का प्रवर्तन किया। बह 
स्मरणीय दिन आज सी यहाँ 'गांवी पुण्याह' दाप से मनाया जाता है । 

सन्‌ १९१७ में कांग्रेस के कार्य से गांधीजी के कलकत्ता आनेपर जोड़ासाँको के विभिश्रा 
घर में उनकी उपस्थिति में गुरुदेव ने 'डाकघर” का अभिनय किया। इसके पर्यातू सन्‌ १९२० 
के भप्रेछ महीने में शुरुदेष गुजरात गए और यान्धीजी के आमंत्रण पर सावरमती भाश्रम में 5हरे । 
उसी बष एण्ड्ज्ञ के निर्मत्रण पर गान्धीजों कलफत्ता कांग्रेस के समय शान्तिनिकेतन पधारे। 

इसके बाद अनेक प्रसंगों को लेकर शुरदेव और गांधीजी के बीच समय समय पर मतभेद 
हुआ किन्तु उनमें एक दूसरे के प्रति परस्पर जो प्रीति और श्रद्धा थी षह ज़रा भी कम नहीं 
हुंईै। इस वास्तविक मतभेद्‌ के अवसर पर गुरुदेव द्वारा लिखित 'सत्येर आहवान' ( सत्य 
का आाद्दान ) निबंध तथा गांधीजी द्वारा लिखित द प्रेट सेटीनेह”' ( महान प्रहरो ) निबंध 
इस के साक्षी हैं । 

सन्‌ १९३९ में महात्माजी के यरवदा जेल में अनशन शुद्ध फरने पर गुरुदेव उन्हें देखने 
यरबदा गए। जेल में ही गुरुदेव की उपस्थिति में महात्माजी ने अनशन तोड़ा । महात्माजी 
के भनुरोध पर गुरुदेव ने स्वरचित यह गीत गाया--- 

जीवन यख्षन शुकाये याय 
करुणाधाराय एसो । 

“अर्थात्‌ जीवन जब सूख जाय तो करुणाधाराके रूप में आओ ।' 

सन्‌ १६२६ में जजर खाध्थ्य लिए हुए गुरुदेव विश्वमारतोी के लिए अयंसंप्रह करने के लिए 
निकले हँ---यह सुनकर महात्माजी के उद्गेय का ठिकाना नहों रहा। साठ दइज़ार रुपये की 
व्यवस्था करके गुरंदेव को इस प्रकार देहिक परिश्रम से विरत रहने का उन्होंने मनुरोध किया । 

दोनों के बीच अंतिम भेंट सन १६४० में १७ फबरी को हुई---अब भान्धीजी शान्लिनिकेतन 
भाए--शान्तिनिकेतन में पहछी भार भाने के ठीक पीस वर्ष वाद । विदाई हेने के पूर्व 
गुरुदेव ने एक पत्र में महात्माजी से अनुरोध किया कि गुरुदेंब के न रहने पर गान्थीजी इस 
भाश्रम का दायित्व संमालें, क्‍योंकि “विश्वमारतो' उनके जीवन की श्रेष्ठ संपत्ति है जिसे वे 
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छोड़े जारहे हैं। शुददेव के इस भनुरोध का उत्तर महात्माजी ने दिया था, गुरंदेव के तिरोधान 
के बाद रथोद्रनाथ को लिखित एक पन्ने, उसमें उन्होंने लिखा--'में जहाँ भी रहता हूँ 
विश्वमारती धर्वदा मेरे अन्तर में रहती है'। 

शान्तिनिकेतन के साथ गांधीजी का संपर्क क्रेवल गुरुदेव के माध्यम ते ही नहीं था। 
कवि के अध्ज दिजेन्द्रनाथ को गांधीजी 'बड़ो दादा! मानते थे, भाचार्य नन्दरछाक्ठ विशेष 
धनिष्ठ व्यक्ति थे, और दीनवन्धु एण्ड्रज उनके भमिन्नदृदय सुदृदद थे। दीनवन्धु स्पृति-सपन 
का शिलान्यास करने के उद्देश्य से महात्माजी १९४५ में अन्तिम बार शान्तिनिकेतन आए। 
उस धमय यहाँ के कार्यकर्ताओं के साथ उन्होंने जो विदारविनिमय किया था---3सकी हम्ृति 
भनेक लोगों के सन में अभी भी उउज्वन् है। 

भंत में भौर एक बात का उल्हेज्ञ करना चाहता हूँ। पहले ही कह खुका हँ--कि 
सानो गुरुदेव ने सचमुच मदात्माजी के भावि्माव की प्रतीक्षा की थी! इस बार कहूँगा, 
सत्यदर्टा ऋषि ने केवल महात्मा के “आबिर्माव की संभावना' की ही ओर इ'गित नहीं किया था, 
_घीली के सहान “प्राण बिसजेन' की ओर भी इंगित उनकी कविता में मिलता है। महात्मा 
के तिरोघान के अनेक वर्ष पहले जेसे कवि ने सविष्यत्‌ दश के समान उस मर्मान्तिक घटना 
को देख छिया था। इस प्रसग॒ में शुरदेब की 'शिशुतीर्थ' कबिता ए्मरणीय है। अधिनेता 
के भजुचरों ने उसकी हत्या कर डाली है। और वे ही प्रश्न करते हैं-. 


के आमादेर पथ देखावे ? 
भर्थात्‌ हमें कौन रास्‍्ता देखावेगा १ 
उत्त सिछा-- 
भामरा याके भेरेछि सेइ देखावे, 
भेः भर जैः 
ओे ताके भामरा हनन करेछि, 


प्रेमे एश्नन आमरा ताके प्रहण करब, 

केन-ना रुव्युर द्वारा से आमादेर सकलेर जीवनेर मध्ये सज्नीवित, 

सेह महांमृत्युक्षय । 
सर्धात--हमने जिसको मारा है वही देखावेगा, क्रोध में इसने उसको मार डाला है, प्रेम में 
अब उसे ढूँढेंगे, क्योंकि रत्यु के द्वारा वह हम सभो के जीवनों में सल्लीवित है, वही महास्त्युक्य ।' 
-- इससे बढ़फर सध्य बात भाज और क्या है! कवि की प्रार्थना में ही भाज बोले -...जय 
मत्युल्लय जय ! 

[ गांधी शली समारोह पर दिए भाषण से 


गांधी-विचारधारा : एक संश्छिष्ट दृष्टिकोण" 
आधचाये ज्ी० भा० कृपालानी 


यद्यपि गांधोजी महिसावादी थे, तथापि वे एक क्रॉँतिकारी थे और उन्हें मानव-जीवन की 
एकता में विश्वास था। जीवन एक सम्पूर्ण इकाई है; इसे धार्मिक, नेतिहर, राणनेतिक, 
गार्थिक, सामाजिक, पेयक्तिक और सामूहिक कहकर, मलूग-अलूग, निश्ित बेंधे हुए दाबरों 
में नहीं रखा जा सकता। जितने मी अलग-अछग दिखनेबाले बाहारूप हैं. वे सभी व्यक्त 
के जीवन के विभिन्न पहलमात्न हैं। वे आपस में एक दूसरे पर क्रिया एवं प्रतिक्रिया 
करते हैं। बासव में ऐसी कोई मी समस्याएँ नहीं दो सकती जो विशुद नेतिक, भाधिक, 
राजनैतिक, सामाजिक, वेयक्तिक अथवा सामूहिक हों ; वे आवश्यक रूप से एक-वूसरे से शुथी 
हुई हैं । 

मानव-जीवन का विभिन्न दायरों में बिसाजन भधिक्रतर विश्लेषण और मध्ययन की सुविधा 
की दृष्टि से किया जाता है। किन्तु वासविक जीवन सें इस तरह के विभाजन से सिमित 
“कृत्रिम व्यक्ति का फोई अस्तित्व नहीं है। इस तरह के व्यक्ति के भ्र्ययन से जो ज्ञान 
प्राप्त होगा बहू आशिक और एकांगी हो होगा। यह जीवन के तथ्यों की व्यवस्था के संबंध 
में सहो नहीं होगा। अगर उस पर भरोसा किया जाए और ठसी के अनुसार कार्य किया 
जाए तो व्यक्ति में एक विमाजित-व्यक्तिवव पनपेगा और समाज-समूह में असंतुलन पेदा होगा। 
विश्लेषण और अध्ययन हो सानब-जीवन के अंतिम उद्देश्य नहीं हैं। जीवन--बेयक्तिक और 
सामाजिक, दोनोंद्री--जीने के छिए है। अध्ययन और उससे प्राप्त ज्ञान फेवल वहीं तक 
उपयोगी है जहां उससे व्यक्ति को इस बात में सद्दायता पहुंचती है कि वह ठीक से व्यवहार 
कर सके और अच्छो तरह से, आदशौ के अनुकूल जीवन जी सफे। इसीलिए प्रत्येक रश 
पेगस्बर अथवा सुधारक जीवन की एक समुचित व्यवध्या खोजता है । 

यदि जीवन क्षत्रिम तौर पर अछूग-अछग दायरों में विभाजित नहीं किया जा सकता, 
भौर यदि इसका उद्देश्य व्यावहारिक है तथा बह ठीक ढंग से और भादशों के भनुकूछ जिया 
जाने को है तो एक निश्चित व्यवस्था अथवा किसी कार्यक्रम के अनुसार ह्टी उसे जिया जाना 
महिए। इसे किन्हों निश्चित, आधारभूत सिद्धांतों और मूल्यों के भाधार पर चलना चाहिए। 
इन सिद्धांतों के बिना षढह दिशाअ्रष्ट एवं लक्ष्यच्युत हो जाएगा। वह निरदेश्य हो जाएगा 


१, महात्मा गान्धी जन्मशती समारोह के ठपलद्ष्य में मायोजित १७ से १५ जनवरी ६९ 
तक हुई योष्ठी के अबसर पर दिया उद्घाटन भाषण । 
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और परिणामतः मधंयमित, भनिश्चित और पथ-भ्रष्ट हो जाएगा। मानव-व्यवह्दार मुछय 
रूप से सामाजिक आचरण है; भगर उसमें दिशा और उद्देश्य की कमी रही तो भविष्य 
आज्ञाप्रद नहीं हो सकता। इन परिस्थितियों में सामाजिक मनिश्चितता अनिवार्यतः होगी। 
इसलिए यदि जीबन एक इकाई है तो ते सिद्धांत और मूत्य जिनपर से चछना है, वे भी ठीक 
तरह से संगठित किए जाएं भौर एकता के सूत्र में बंधे जाएं। उनकी एक छुसंगत व्यवस्था 
आवश्यक है। 


गांधीजी के जीवन और घिचार में एकता था सूत्र : 


गांधीजी ने अपना जीवन किन्हीं निश्चि आादर्श-सिद्धांतों के अनुकूल जिया। और 
इसलछिए धह संगठित एवं सुसम्बद्ध था। बढ संगति और छय से पृण था। उनके उपदेशों 
एबं सुधार के तरीहों में मो वही एकता और सुसंगठन देखने को मिछ सकता है। उद्देश्य 
और लक्ष्य दी भाधारभूत एकता वहां है। इस तरह की एकता स्पष्ट रूप से उसे देखने को 
नहीं मिलेगी जो गांधीजी के जीवन तथा “नके भाषणों एवं रचनाओं का आंशिक रूप से 
अध्ययन करे । एकता के तत्व वहां भी हैं किन्तु उन्हें किसी व्यव्था में नहीं बांधा गया है। 
गांधीजी ने ए्वय' अपने विचारों को व्यवरिथित रूप देने का प्रयास कमी नहीं किया। बहुत 
से प्राचीन सुधारकों एवं पेगंबरों की तरह ही बह किसो परिस्थिति-विशेष में क्रियारत होने 
में ही संतुष्ट रहते थे और अपने भाधारभूत नेतिक सिद्धांतों के अनुसार उन्होंने जीवन की 
समस्याओं का समाधान--समस्याएँ जब जेंसी उठों अथवा उनके सामने भाई' तब उनका वैसा 
ही समाधान प्रसुत किया। उन लोगों की तरद ही गांधीजी ने विचारों की व्यवस्था और 
ता्किक संगति का काम दूसरों पर छोड़ दिया। विभिन्न समस्याएँ जो उनके सामने थीं, 
अभवा देश और दुनिया के सामने थीं, उनके भी समाधान उन्होंने प्रस्तुत किए। ये समाधान 
स्याथहारिक थे और अधिकतर अपने समय झोर परिस्थितियों का र॑ग लिए हुए थे। अतः 
इसमें कोई आश्वय नहीं कि गांधीजी ने न तो कोई नया दर्शन रचा और न छोर पंथ कायम 
किया और न कोई घम ही । 

इस तरह को ताकि व्यवस्था के न होने अथवा किसी मतवाद के असाव के फायदे और 
भौर लुकसान दोनों हैं। १चारिक व्यवस्था और पथ का स्वभाव रूढ़, स्थायी और आकारिक 
होने का है। वे अंधी परम्पराओं एवं एक अनुदित प्रकार के धार्मिक उत्साह क्रो जन्म देते 
हैं। जिज्ञासा की सत्र इत्ति अन्‍्वेषण और प्रयोग में वे रुकावट पैदा करते हैं। परिवतन 
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भौर विकास, अगर असंभव न सी हो तो भी बड़ी मुश्किल से हो पाते हैं। समय के साथ 
झढ़ विचारधाराए' और विचार-व्यवस्थाएं अपनी शक्ति एवं सजनात्मक प्रदत्त खो देती हैं। 
कोई भी रूढ़ विचारधारा भ्धवा विचार-व्यवस्था, चाहे वह कितनी ह्वो अधिक ठदारवादी 
एवं व्यापक क्यों न हो, काछ एवं स्थान तथा अपने समय की परिस्थितियों के प्रभाव से 
भछूती नहीं रह सकती । जीवन अधिक काल तक कुछ रुढ़ विचारों, सेदांतिक विचारधाराओं 
और परम्पराओं के सीमित दायरों में बंधकर नहों रद्द सकता। उनसे तो नए श्ञान और 
अनुभध का रास्ता बंद हो जाता है और जिन छोगों को सिर्फ उनमें ही विश्वास है, उनकी 
दाक्ति भी चुक जाती है। उनमें यह तथ्य निहित है कि सारा ज्ञान और अनुभव किसी एक 
व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों में किसी एक समय और किसी एक स्थान में ही था भौर भावी 
पीढ़ियों की सजनात्मक श्रतिमा व तत्परता के लिए कुछ शेष नहीं रह जाता। 

दूसरी ओर, विचार-व्यवस्था के न होने से इसके अपने नुकसान हैं। विचार की 
सुसम्बद्धता एवं व्यवस्थात्मक एकता नहीं रह पातो। उसमें संगठनात्सक संगति की कमी 
होतो है। इसका परिणाम यह होता है कि अधिकतर भाचरण के विरोध को, अग्यवस्थित 
विचार, अमिव्यक्ति तथा कर्म के आधार पर, सद्दो ठदराया जा सकता है। सामान्य व्यक्ति 
को केवल सिद्धान्तों की जरूरत नहीं, उसे जीवन को कठिन यात्रा में मार्ग ढढ़ने के लिए कुछ 
बिस्‍्तृत नियमों एवं कायदों की भां भावश्यकता है। इनके भभाव में वह भ्रमित होता है। 
वह स्व अपने लिए उन सिद्धान्तों के निहित अर्थ का विस्तार नहीं देख पाता कि जिससे 
चह अपने आचरण फो उनके अनुसार नियंत्रित कर सके । 


गंधोजो की घिथार-व्यवस्था का छलचीलापन : 


एक और तो एकदम रूढ़, बंधी हुईं विचार व्यवस्था है, एकरूपता और नियम है, और 
दूसरी ओर व्यवस्था का अमाव है जहाँ प्रत्येक स्थिति विशिष्ट समझी जातो है और अपने विशेष 
शुणणों के आधार पर जाँची जाती है ; किंतु इन दोनों सीमान्तों फे बीच का सी एक रास्ता 
है। इसमें आधारमूत सिद्धाग्त मौर मूल्य कौन से हैं, यह बतछा दिया जाता है तथा उन 
पर किस तरह अमल किया जाए यह बात व्यक्तियों और व्यक्ति-समूहों के दायिल्पूण एवं 
ईमानदारी से लिए गए निर्णय पर छोड़ दी जाती है कि जिससे किम्हीं परिस्थितियों के रहने 
पर वे अपने आचरण में आवश्यक परिवर्तन कर सके। गांधीजी की सम्पूर्ण विचारधारा एक 
ऐसी ही छच्चीली व्यपस्था थी। इसका अध्ययन करते समय इसके आधारभूत सिद्धान्तों को 
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स्पष्ट रूप से व्यक्त करना होगा, उनके निहित भर्थों' को समझना होगा तथा उनका क्षेत्र 
निश्चित करना होगा । यह सब तब संभव होगा जब पढ़े विस्तार में भोर सत्ता के साथ 
गांधीजी को न केषछ कृतियों का अपितु उनके जीवन का भी आाछोचनात्मक अध्ययन किया 
जाए। ईमानदारी सै किए गए इस तरह के अध्ययन से ही, बिना अधिक सोच-विचार 
और तथ्यों की बिना जानकारी पर आधारित तथा पक्षपातपूंण रुखों को दूर कियों जा सकता 
है। इससे भनावश्यक अति-उत्साह पर मी रोक छलगेगी। गांधीजी को विधारघारा के 
विश्लेषण एवं उसके संगठन की कई कठिनाइ्याँ उनके व्यक्तित्व, उसके विकास तथा उनके विचार 
और-- विचारों के क्रियान्वित किए जाने के कारण उत्पन्न होती हैं। अतएत्र उनकी विचारधारा 
को व्यवस्थित सौर पर प्रध्तुत किया जाए इसके पूर्व इन कठिनाइयों पर ध्यान देना ावश्यक है । 


गांधीजी सिद्धान्त शास्त्री नहीं थे : 


गांधीजी विशुद्ध अथ में घुद्धिवादी नहीं थे। बे न तो ज्ञान के पंडित थे और न एक 
दाशनिक ही । वे सिद्धान्तशास्त्री नहीं थे। उनके सोचने का तरीका विद्यार्थी के तरीके 
जैसा नहीं था, उसमें सअनात्मक प्रतिमा का गुण था। वे भआावश्यक रूप से सच्चे थर्थों' में 
फर्म-रत व्यक्ति थे । उन्होंने बहुत कुछ लिखा ; कितु वह सब ज्ञान के लिए नहीं था; वह 
कर्म के लिए मार्ग-दर्शन करने के खयाल से लिखा गया था। उन्होंने जो कुछ भी लिखा 
घह साधारणतः उस जमाने की विविध पहलुओंवाली, जटिक परिस्थितियों से उत्पन्न वास्तविक 
समत्याओं के समाधान से संबंधित है। सेद्धाग्तिक चर्चा बहुत हो सक्षिप्त और भपूर्ण 
है। ज्यों ही गांधीजी के दिमाग में एक विचार आया अथवा योजना आई--उन्होंने उसे 
कार्यरूप में परिणत करने की कोशिश की और दूसरों को भी बेसा ही करने के लिए प्रेरित 
किया। जहां तक दूसरों को कार्य के लिए प्रेरित करने का प्रश्न था वहां स्वामाविकतः 
उन्होंने अपने विचार एवं योजनाएं दूसरों के सामने स्पष्ट कों। किन्तु उनकी व्याश्याएं' 
संक्षिपत और स्थान और परिस्थिति के अनुकूल होती थाँ। उनका निर्देश अथवा मार्मद्शन 
व्यावहारिक होता था। साधारणतः उनकी व्यास्याएं एवं उनका निर्देश समाचार पत्र के 
लेखों द्वारा व्यक्त किया जाता था अथवा उनहे भाषणों भथव्रा समिति को बहसों से आहिर 
होता था। गांधीजी ने कुछ थोड़ी सी पुस्तक भी लिखी हैं। किंतु ये सब विशेष समध्याओं 
से संबंधित हैं । परन्तु उनके लिखे जाने का उद्देश्य गांधीजी को विचार-व्यवस्था की तर्क- 
सम्मत व्याख्या प्रस्तुत करना नहीं है। उनकी रचनाओं में दूसरे विचारों और छेखकों 
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की रचनाओं से ठदृत अंश नहीं हैं। गांधीजी में अपने विचारों को स्बसाधारण तक 
पहुँचाने के लिए तथा उन छोगों द्वारा अपने स्वयं के सोचने थ कार्य करने के तरीके को 
अपनाये जाने के लिए, एक कमेठ सुधारक की तरद्द, सिद्धान्त चर्चा और प्रचार की बात छोड़कर 
सब तुछ स्वयं कर करके दिखलाया! इसका परिणाम यह हुआ कि विचार-व्यवस्था फी दृष्टि 
से न केवल उसमें असम्बद्धता है जिसे दूर करने की भावश्यकता है, अपितु ऊपरी तौर पर 
उसमें अनेक बिरोध भी हैं जिन्हें उनको सम्पूर्ण विचारधारा के संदर्भ में दूर किया जाना 
चाहिए। 


सर्जनात्मक घथा आधिष्कारक बुद्धि 


गांधीजी के विचार नए एवं क्रान्तिकारी हैं चाहे उनकी अभिव्यक्ति भौर प्रस्तुतीकरण 
का बाहरी रूप कुछ भी हो) वे ऐसे व्यक्ति की सजनात्मक बुद्धि के फारण उत्पन्न होते हैं, 
जिनकी खुधारात्मक उत्साह-बृत्ति के लिए समाज की स्थिति और युग की समस्याएं चुनौती 
स्वरूप हैं। उनकी दृष्टि में ऐतिहासिक घटनाओं की प्रमावशीलता और उदाहरण नई 
वेचारिकता एवं खोज के लिए बाधक नहीं थे। उन्होंने अपने विचार, ज्ञान तथा खोज की 
सामग्री पुस्तकों से प्राप्त नहीं की । उन्होंने अपना समय पुस्तकाछयों तथा सअदालयों मेँ 
मोदी मोटी किताबों के बीच नहीं गुज़ारा। उनके ज्ञान का बहुत बड़ा हिस्सा जीवन के 
साथ स्थापित शसीधे सम्पर्क तथा उससे प्राप्त होनेवाले व्यावहारिक अनुभव का परिणाम था। 
इसी लिए उन्होंने अपने विचारों में, विदजन को साथा का उपयोग न कर, एक व्यावद्ारिक 
साधारण बुद्धिमान व्यक्ति की साषा में, जनता के सामने रखा। अपने विचारों को समभाने 
के लिए बह दाशेनिक तथा मत-मतान्तरों की तकनीकी साषा का प्रयोग नहीं करते। बह 
भाम लोगों के बीच के व्यक्ति थे और उनसे उनकी ही सामान्य प्राकृतिक भाषा में, जो वे छोग 
सममते थे, वे बातचीत करते थे। उन्होंने पुस्तकों में क्या पढ़ा और अध्ययन किया, यह ने 
बतलाकर उन्हें बद सब बतलाते थे जो उन्होंने देखा, मोगा, अनुमब किया और सोचा- 
चिंचारा । बह उन छोगों के सामने उसका वर्णन करते थे जो उन्होंने स्वयं देखा ; उनसे 
वह अपनी प्रतिक्रियाओं की बात कहते थे। यही तो एक तरीका था धर्म-सुघारकों एवं 
हृष्टाभों का। वे आम मनुष्यता के सम्पर्क में थे। उनकी यह विधि संबंसाधारण व्यक्ति 
की बौद्धिक क्षमता के छिए--किसी शेक्षणक विधि की तुछना में--भजिक उपयोगी था। 
बह तत्काल ही उसे अपीछ करती है और उसका विज्ञास भी उसमें हृढ़ हो जाता है। 
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किंतु, अधिकतर बह बौद्धिक एवं शिक्षा-संस्कार में पली हुईं बुद्धि को भविख्स्त एवं तटस्य 
रहने देती है। गांधीजी इतिहास के भी कोई अच्छे विद्यार्थी नहीं थे। पुराने फ़्माने के 
हृष्ठामों की तरइ ही उन्होंने इतिहास की सृष्टि की। अतएव उतके कार्य की व्यावहारिक 
रूपरेखाए' तथा उनकी व्याझ्याए' उनके दर्शन की सष्टि करती हैं । 

भाज का युग पेगम्बरों और हशाओं के लिए नहों है। वह खतझमाण, अन्तरचेतना 
पर भाधारित ज्ञान में विश्वास नहीं करता। बह अन्तग्रेरणा में विश्वास नहीं करता से ही 
धर्म, दशन, विज्ञान तथा कलाओं में कुछ महत्तम सत्य तक॑ का परिणाम न द्वोकर अत्यत 
प्रतिमाशाली व्यक्तियों क्री अन्तश्चेतना का परिणाम हों। हमारा युग औद्धिक, तार्फिक 
एवं वेज्ञानिक युग है। प्रत्येक बात जो कट्दो जाती है वह बौद्धितता लिए हुए तथा तक 
सिद्ध हनी चाहिए। उसका संबंध एवं सगठनात्मक योग भूत एवं चत्तमान में प्राप्त ज्ञान के 
साथ होना चाहिए। ऐतिहासिक घटनाओं की प्रामाणिकता के द्वारा उसे भर मी मजबूत 
बनाना चाहिए। किसी बोद़िक ढाँचे में उसे फ़िट होना चाहिए। पुराने ज़माने में 
मनीषी और पगम्बर अपने निष्कषों तक अंतर्दष्टि और खतःप्रमाण के भाधार पर पहुँचते थे 
उनका कहना था कि अपनों साधना, अठट भ्यान ओर योगशभ्यास के द्वारा उन्होंने वह झान 
प्राप्त किया। इसलिए वे अपने ज्ञान के पक्ष में एक आध्यात्मिक सत्ता के प्रमाण का दावा 
कर सकते थे। उनके इस दावे को शायद हो कभी चुनौती दी गईं। अगर किसी 
प्रमाण की आवश्यकता हुई तो जिसतरइ का जीवन उन्होंने जिया, जो करिशमे उन्होंने 
संजवतः दिखछाएं, भौर जिस तरह की साहित्यिक एवं काव्यमय शैली का उन्होंने बोलने 
तथा छिखने की- भाषा में प्रयोग किया, वे सब ही उनके प्रमाण बन गए। पुराने ज़माने 
के हृष्टाओं ने यहां तक दावा मी किया कि मूलभूत अथवा आधारभूत सत्य तके द्वारा सिद्ध 
नहों किया जा सकता। ददादरणार्थ, ईसा ने अपने संबध में इश्वर का पुत्र होने को घोषणा 
की । इस कही गई बात के लिए कोई तक-सिद्ध प्रमाण नहीं है। किन्तु फिर भी उनके 
भजुयायियों ने उसे सच माना ओर आज भी उसे सच मानते हैं। मुहम्मद ने अपने को 
इैंघर का दृत घोषित किया और उनके सभी अनुयायी--पहले और भाज के--उन्हें दूत 
ही मानते हैं। श्रीकृष्ण ने छ्मश्टतः अपने को सर्वोत्तम मगवान पुश्पोत्तम घोषित किया 
ओर हिन्दुओं का इसमें निहित विश्वास है। गौतम बुद्ध ने केवल निर्बाण-प्राप्ति का दाषा 
किया, और अपने अनुयायियों के लिए वे बुद्ध हैं. जिन्होंने नि्वांण प्राप्त किया था। झ्तु 
यह बात ज़हर है कि इन महादुरुषों ने कुछ बातों का स्पष्टीकरण किया। यह भी सच है 
कि भादिकाल से चली जाती हुई परम्परा, रीति-रिवाज़् और मान्यताओं की बजह से 
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छत-साधारण को उन बहुत सी बातों पर विश्वास था जिनके प्रति आज संशय व्यक्त किया 
जाता है। पुराने फ़माने के पेगम्वरों को अपने झनुयायियों के निकट अपनी कही हुई 
बातों को ठस तरह तक-सिद्ध बतछाने और विज्ञान-सम्मत ठहराने की--चाहे उनमें विश्वास 
किए जाने के तथा उनके स्वीकार किए जाने के जो भी कारण रहे हॉ--ज़लरत नहीं पढ़ो 
जिस तरइ भाण के सुधारकों और कॉतिकारियों के लिए वह ज़लरी है जो जनता को यों ही 
कुछ भी मान छेने को खतंत्र नहीं हैं । 

प्राकृत एवं प्राचीन युग के भाम मनुष्य की बुद्धि बड़ी सहजता से विश्वास कर लेती थी। 
संभवतः इसका कारण उसमें अपेक्षाकृत भधिक संवेदनशीलता एवं अपेक्षाकृत अधिक शस्पष्ट 
कल्पना है। आछोचनात्मक द्षाक्ति वेज्ञानिक तौर पर प्रशिक्षित एवं विकसित नहीं हुईं थी। 
अतएव एक बार यदि किसी पेराम्बर को स्वीकार कर रिया गया तो वे उनके उपदेश लियम 
थ कानूनों की स्थापना करते थे। यद्द समझा जाता था छि उनमें जीवन की सभी तरह 
की परिस्थितियों के हल करने की क्षमता थी। छजनसाधारण के लिए इतना द्वी काफो था। 
अपने बिशेष शिष्यों के लिए उन शिक्षकों व पेगम्बरों के पास अधिक मनोवेज्ञानिक तरीके 
थे। उन्होंने दीक्षित व्यक्तियों के लिए कुछ नित-प्रतिदिन के अभ्यास व अनुशासन निश्चित 
किए। इनके लिए इसका परिणाम एक जआान्तरिक अनुभूति को उपलब्धि थी भौर उसका 
विश्वास उनमें भडिग हो सका । 

किंतु आज के आमिजात्य युग में तथ्यों के भधिक बारीकी से अध्ययन तथा अधिक 
सर्व-सिद्ध प्रभाणों फी आवश्यकता है। ऐसी परिस्थितियों में यह आवधश्यक हो जाता 
है कि दिक्षक के भौतिक विचारों और उसके कार्यों में अंतनिद्िित तर्क को ढंढ़ा जाए। गुरु 
के संक्षिप्त और रहस्यमय लेखों और व्यास्याओं को विस्तार में कहा जाए, रिक्तताओं को भरा 
जाएं और जो विरोधासास दिखलाई देते हैं उनकी संगति उसके आधारभूत विचार के साथ 
विठाई जाए और किसी तरह की एक तक-संझ्मत विचार-व्यवस्था विकसित की जाए। 
ये व्याख्याएँ सुधारफ के जीवन व काय के अनुकूल होनी चादिए। यह तब केवल 
परिश्रम के साथ किए गए अध्ययन के द्वारा ही संभव है । 

गांधीजी ने प्राचीन गुरुओं और सुधारकों के काये का भमुुसरण किया। से लंबे-चौड़े 
सका पर भरोसा नहीं करते । श्वायद ही कस्ती किसी आप्तवचन को उन्होंने उद्धृत किया। 
उन्होंने उन तमाम विषयों का जिनसे उनको बास्ता पढ़ा, न तो कोई विशेष, न कोई सिल- 
सिलेवार अध्ययन ही किया था। उनका समस्त अध्ययन बहुत सामान्य किस्म का था। 
उन्होंने थोड़ा अध्ययन धर्म-पादित्य का किया था किन्तु उसका उद्देश्य समाज के एक जिम्मेदार 
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सदृत्य होने के नाते स्वयं के आचरण को नियमित करना भौर इस प्रकार सत्य को दूंढ़ुना 
भ्यवा जहां तक यह सत्य किसी मरत्त्यशील मानव को--जिसकी क्षमता अनिवायंतः सीमित है-- 
मिल सकता है, उसे प्राप्त करना था। इसके लिए सदेव तर्क संगति की जरूरत नहीं पढ़ो। 
गांधीजी ने थीता की व्याख्या को है। कितु उन्होंने न तो अन्य घरमग्रथों के भाप्त का 
उल्छेख़ किया और न पहले के अथवा समकालीन व्याख्याकारों फा द्वी। यद्यपि इस धर्मग्रथ 
की उनकी परिव्याख्या कई मायनों में भनूठी है पर उन्होंने गीता के अन्य व्याख्याकारों के 
तकी का जबाब देने की कोशिश नहीं की। यद्यपि उन्होंने आप्त वचन उद्धत नहों किए 
और भपने बिचार तथा कार्य के संबंध में उन्होंने काफो साहित्य रचा, फिरमी उन्होंने 
अधिकतर कम से कम शब्दों का प्रयोग किया। लेखादि अपने इृहृदू आकार के बावजूद मो 
कठिन एवं सूत्र-शेी में हैं। शब्दों का निरथथक प्रयोग नहीं है। साहित्यिक अलंकरण 
के छिए कोई प्रयास नहीं है। वे अपने विचारों को निहायत सीधी और आसानी से समम्झ 
में भाने बाली किंतु असरदार भाषा में व्यक्त करते हैं । बह शब्दों का इतना कम से कम 
उपयोग फरते हैं कि साधारण भाषा में यह कह्दा जा सकता है कि वे सूत्र छिखते हैं। 
हनके विस्तार में कहे जाने की, व्याश्या और परिव्याख्या की, आवश्यकता है। 


गांधीजी की प्रस्तुत करने की शैली 


गांधीजी के बोलने भौर लिखने की शेली आज के भधिकतर शिक्षित छोगों की 
भावश्यकता के अनुकूछ नहीं है । कितु उन छोगों के द्वारा ही आज जन-मत प्रमावित होता 
है। वे ही उपदेशक, शिक्षक और छेखरु हैं। भारत में विचार के ढाँचे को वे हो निश्चित 
करते हैं। यद्द बात सही है कि उनको ज्योति पश्चिम से मिछ्ि्ती है। उदाइरण के तौर 
पर, गांधीजी ने समाजवाद का नाम नहों लिया, किंतु सामाजिक न्याय और जनता छी निरी 
गरीबी को दूर करने की बात कद्दी। कितु इसका अथ अधिकतर गलत समम्का गया, 
क्योंकि आज एक बच्चा मी समाजवाद की बात करता है बले दी उसके भर्य के संबंध में 
उसके दिमाग में बहुत ही भस्पष्ट विचार क्यों न हों । 

भाज की शिक्षा-प्रणाली, खास तौर पर भारत में, ऐसो नहीं बनाई गई कि जिससे 
निरीक्षण की क्षमता, संवेदनशीलता और कल्पना विकसित हो। उसमें संकोण बौद्धिकता है। 
अतएव भाज के शिक्षित छोग ऐसे विचारों का ठीक तरह से तमी मज्ञा के सकते हैं और 
उन्हें समक सकते हैं जबकि वे अन्‍य छोगों फो रचनाओं के द्वारा अल्तुत किए जाएं। 
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थे आाम्य-अंचल के बीच से गुज़रते समय प्राकृतिक सौंदय, फूल और चिड़ियों के गान के 
प्रति घंवेदनशील नहीं रहते । किंतु इन सबका आंनद्‌ ये गय एवं काव्य की पुस्तकों के भाष्यम 
से प्राप्त करते हैं। वे, एक तरह से, स्काईलार्क नामक चिड़िया के गान की तारीफ करते हैं, 
जो गान वह ऊँचे और ऊँचे उड़ते हुए गाती है, यद्यपि उन्होंने कमी न तो कोई सकाईलाक 
देखी और न कसी उसके खर हो घुने । वे फछा का आतंद तभी ले पाते हैं जब ठतस्तका 
विश्लेषण और उसकी समीक्षा उनके निमित्त कर दी जातों है। यहां तक कि भारतीय 
जनता करे एक बढ़े भाग का दुःख-ददं, गरोबी और बेफारी को हमारे गांवों में जिए 
जाने धाले जीवन में देखकर सममने के बजाय वे सांख्यिको की पुस्तकों के माध्यम से 
ही समझते हैं। लिखित शब्द ही उनके लिए जानफारी और क्षान का एफ्मात्र 
साधन है । विद्वान लेखकों के भोर मान्यता प्राप्त प्रंथों से कुछ थोड़े से उद्धरण 
भपैक्षाकृत अधिक निर्णायक और अधिक वे'चारिक-विश्वास उत्पन्न करनेवाले समम्के जाते हैं 
बनिस्‍्थ्त उन तमाम तथ्यों 'के जिनके निरीक्षण और खतंत्र मूल्यांकन की आाषश्यफता है। 
उदाहरणार्थ, यह सोचा गया था कि पश्चिमी यूरोप की समृद्धि बढ़े केन्द्रीयक्त उद्योग पर 
आधारित है। यदि भारत के पास वह सब हो सकता तो उसकी आधिक समस्याएँ दूर हो 
जातीं। विद्वान मारतीय अर्थ-शास्त्रियाँ के ध्यान में यह बात नहीं भाई कि भगर उद्योग 
के पीछे विकासशील कृषि-व्यवस्था न हुईं तो वह असफल हो जाएगा और गरीबी के प्रश्न का 
इल नहीं दे पाएगा। उचन्नीसवीं [शताब्दी के भारंभ में जिटिश सरकार ने अनाज संबंधी 
कानून को रह कर दिया जिससे अनाज का सस्ता निययांत हो सके भौर इस तरह उद्योग जी 
सके। अमेरिका का इसना बड़ा औद्योगिक उत्पादन वहाँ की विकसनशीछ खेती पर 
भाघारित है। भाबादी का सात प्रतिशत समस्त अमेरिका की जनता का पेट भरता है 
भौर फिर सी बहुत अधिक अनाज दूसरे देशों के लिए बचा रखता है। जब तक साम्यवादी 
देह कृषि-समस्‍्या का समाधान नहीं ढूंढ छेते तब तक वे अमेरिका के उद्योग, उत्पादन और 
समृद्धि की बराबरी नहीं कर सकते । 

भारत में आज का शिक्षित वर्ग साधारणतया सेंकरे और एकद्स सीमित धौद्धिक घेरों 
में विचरण करता है। जो कुछ वब्ान्यवाप्राप्त प्रथों द्वारा भी समधित नहीं है उसे संशय की 
दृष्टि से देखा जाता है। यह अधिकतर यहां दिक्षित वर्ग द्वारा नए विचारों के प्रति अपनाएं 
गए रेंये से सिद्ध होता है। नए विचारों को रूम पाने डी असमर्थथा तब और भी 
बढ़ जाती है जब इस तरह के विचार विदज्जन की भाषा में व्यक्ष न होकर सर्वकाधारण की 
साषा में व्यक्त होते हैं। उनका एकदुस आसान होना ही उनके समझे जाने तथा सूल्याकन 
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किए जाते में दाघक है। जैसी स्थिति मध्ययुग में यूरोप के शिक्षित वर्ग को थी; ठीक बसों 
ही आज हमारी स्थिति है। जो कुछ सी प्रीक और लेटिन भाषा में नहों किला यया वह 
पढ़ने योग्य नहीं समझा गया । मारत में भाज भी स'ह्कृत के पण्डित अपनी प्रॉत्रीय मातृभाषा 
से परिचित नहीं हैं। यद्यपि इस शिक्षितवर्ग की रढ़िवादिता का भाज के युग में स्वरूप 
बदल गया है, फिर सी ठसकी निहित शक्ति उयों की त्यों है। न केतल एक उचित तकनीकी 
भाषा का प्रयोग किया जाना चाहिए बल्कि विहता का कोई ने कोई मुखौटा लगाना भी 
भाषश्यक है । 

भौर भाज तो, कुछ भी, जब तक उसे वैज्ञानिक ढाँचे में प्रस्तुत न किया जाएं, स्वीकार 
नहों किया जाएगा । सभी खोजों को काय-कारण संबंध के रूप में व्यक्त किया जाना चाद्विए ; 
भौर कार्य को कारण से भावश्यक-रूप से उत्पन्न मानना चाहिए। यदि कोई बात एकदम 
घेशानिक पदावली में व्यक्त को जाए भौर यदि यह दिखलाया जा सके कि ताकिक दृष्टि से काय 
कारण का परिणाम है और कार्य-करारण स बंध प्रकृति और इतिहास की अनित्रायता से स'चालित 
होता है, तो उस बात फो ससवतः स्वीकार फर लिया जाएगा, भछे ही कार्य कारण 
संबंध असुविधाणनक भौर परेशान करने वाले तथ्यों एवं तत्वों की उपे'्ञा कर देने पर स्थापित 
किया गया हो । तथाकथित घेज्ञानिक नियम किन्हीं विशेष स्थानीय परिस्थितियों के कारण 
तथा भ्ाज के युग का परिणाम हो सकता है, कितु अगर उसका वेशानिक ढाँचा कायम रहा 
तो बह स्वीकृत हो जाएया। सामाजिक किज्ञान में अधिकांश सामाम्यीकृत सिद्धान्त इसी 
तरह के हैं। वे अति-साधारणीकरण द्वारा निश्चित किए गए हैं। बहुधा जिस 'सेटर' 
की जरूरत होती है बह नहीं मिछता क्योंकि बह उस समय अस्तित्व में नहीं होता उसका 
अस्तित्व तो केषछ ऐतिदवासिक परिवतनों के बाद ही संभध है। अधिकतर सभी बदलते हुए 
आशिक मतथबाद हसी तरह के हैं। भधिकतर सामाजिक विज्ञानों में विभिन्‍न मतों के बीच 
विरोध महज्ञ शाख्दिक है। स्वीकृत ढाँचे का अपनाया जाना तक के सही होने का प्रमाण है। 

कितु गांधीजी अपनी कही हुईं बातों को सिद्ध करने के लिए इस तरीके को नहीं अपनाते। 
उदाहरण के तौर पर, राष्ट्र के सम्मुत्ष खादी और ग्राम-उद्योग के कायक्रम फो रखते समय उन्होंने 
अर्थशास्त्रियों की माषा में अपनी योजना के निहित अथौ की विधिवत्‌ चर्चा नहीं को। उन्होंने 
मारतोय भर्थ व्यवश्या में--जैसी बह आज है--विकेन्रीय कृत उद्योग फी आवश्यकता 
और उपयोगिता पर कोई बिद्वतापूण प्रबन्ध नहीं लिखा । उन्होंने मृत्य, उत्पादन-खर्च, 
माँग और पूर्ति आदि जैसे महत्वपूर्ण प्रइनों पर चर्चा नहों की! दूसरे और उन्होंने नए और 
क्ॉतिफारी विचार के पक्ष में सरल और अनौपचारिक कारण दिए। उन्होंने जन-सामान्य 
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की गरीबी भौर तजनित उनके भालसीपन की बाते कौ। उन्होंने इस बात पर ज़ोर दिया 
कि असली भारत गांवों में ही बसा है। श्रम के उपयोग का विचार, श्रम को बचत की 
रोतियों के विरुद, यथोवित तकनीकी पदावली में नहीं रखा गया जिसे केश्रक विदजन ही 
समम्क सकते थे; उसका उपयोग ओर मूल्यांकन, जरूरत पड़ने पर, अपनी सैद्धान्तिक बहलसों 
में कर सकते थे। यही एक तरीका साधारणतः मारत में उन दिनों युवा समाजबादियों द्वारा 
अपनाया गया था। उनको दरएक बेठक में एक प्रबन्ध प्रस्तुत किया जाता था और उस 
पर बहस द्वोती थी । एक बार एक प्रअन्ध यह था कि क्‍या गांधीजी साहुकारों एव साम्राज्य - 
बादियों के मित्र थे । 

अगर गृह उद्योग के निहित भाथिक ठहेश्यों को तकनीकी माषा में व्यक्त कर व्यवस्थित 
रूप नहीं दिया गया तो उसके निद्वित राजनीतिक उद्देश्यों पर तो भौर सो कम ध्यान दिया 
गया। गरांधोजी ने स्वराज की चर्चा की ; किंतु खादी, चर्सा आदि के साथ उसके पारस्परिक 
संबंध को किसी प्रबंध में ठीक तरह से नहीं बताया गया। और न कोई प्रबंध विधार- 
विनिमय के लिए ही प्रस्तुत किया गया। कोई संगोष्ठी अथवा पाठचक्क भी आयोजित नहीँ 
किया गया। 

चर्खा और भारत की राजनीतिक खतंत्रता के बीच संबंध बहुत दूर का छगता है, किंतु 
इन दोनों के बीच संबंध दिखला सकना बिल्कुक रुमव है। गांधीजी अगर चाहते तो वह 
यह दिखल्य सकते थे कि किस प्रकार देश के आाधथिक संगठन का विचार स्वेच्छा से किए गए 
सहकारी प्रयास पर आधारित है जो खादी से आरम्म होकर धीरे-धीरे राष्ट्र के आयिक 
और औद्योगिक जीवन के अन्य क्षेत्रों में विकसित होता है। यह विस्तृत संगठन और उसके 
द्वारा मिला हुआ अनुमव राजनीतिक उद्देश्य, दिशा, अनुशासन, भात्म-त्याग, सामाजिक कर्तव्यों 
का खीकार, नेता के प्रति आाज्ञाकारिता भादि के रुप में परिवर्तित हो सकता है। ये सब 
बाते बिदेशी साम्राज्यवादी शासन को समाप्त करने के छिए आवश्यक बतलाई जा सकती हैँ 
और इनके द्वारा स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद देश का जीवन समानता के ढाँचे में फिर से सुध्यवस्थित 
किया जा सकता है। यह दिखछाया जा सकता है कि कोई भी राष्ट्रीय भदोलन--उपयुक्त 
कही गई बातों में जो गुण निद्वित हैं, उनके अरनाएं बिना--सफछ नहीं हो सकता। 
तर्क प्रस्तुत करते समय, हर क़दम पर, इतिहास से उचित, समानान्तर उदाहरण दिए जा 
सकते हैं। वैज्ञानिक ढंग पर एक व्यवस्थित प्रबंध तैयार किया जा सकता है किंतु गांधोजी 
मे इस तरह कुछ भी करने का प्रयास नहों किया। यह बात नहों थी कि वह ऐसा नहीं 
कर सकते थे। उनके भाषणों एवं ठनकी रचनाओों में सब तरइ के तर्क बिल्वरे हुए हैँ। 

हा 


१२६ विश्यभारतों पत्रिका 


संभवतः उनको प्रतिमा धुत्सकों में डबे रहनेवाले शोधायों की नहीं थी। साथ ही साथ एक 
व्यावहारिक सुधारक होने के कारण उनके पास इतना समय सभी नहों था कि वह पुस्तकालयों 
भौर संग्रहाक्ष्यों में काम करते। कारये करते हुए मी उनको सोचना पड़ता था और एक 
क्रॉतिकारी आंदोलन का मार्गदर्शन भी करना पढ़ता था। 

एक अन्य उदाहरण लें । गांघीजी ने छाज्जों के लिए जिस शिक्षा-पद्धति को प्रस्तावित 
किया उसकी कोई विस्तृत रूपरेखा उन्होंने तेयार नहीं की। “इरिजन” के कुछ ढछेखों में 
उन्होंने (दिशा? का निर्देश मर किया। सौभाग्य से इस अबसर पर कुछ शिक्षाशात्त्रियों से 
उनको इस विषय में सह।यता मिल गई। उस समय की मौजूदा शिक्षा व्यवस्था से जो--निर्जीब 
एवं आत्मा का इनन करनेबाली थी, अस तुष्ट होकर ये लोग अपने-अपने कुछ प्रयोग कर रहे थे। 
इन्होंने यूरोप और अमेरिका में शिक्षा के क्षेत्र में आधुनिक प्रदृत्तियों का अध्ययन भी किया था। 
इन शिक्षाशास्त्रियों ने गांधीजी को नई शिक्षा-व्यवस्था--नरैं तालीम अथवा बुनियादी शिक्षा-- 
का तैंद्धान्तविक भाधार निश्चित किया । किंतु विद्वानों के मन में 'नई तालोम' के वेज्ञानिक रूप 
के संबंध में भाज भी संशय है ! 


पाइयात्य तरोका + 


पारचात्य देशों मैं, यदि कोई सुधारक अथवा दाशनिक एक नए विचार को सर्ग्राहदी बनाना 
चाहता है अथवा यह चाहता ऐ कि एक नई व्यवस्था जनता द्वारा स्वीकृत हो, तो बह उस 
सबंध में विस्तृत तौर पर छिता है। वह उसमें निहित रोद्धान्तिक बातों को सामने रखता 
है और संभावित व्याषहारिक परिणामों का संकेत भो करता है। वह इसी क्षेत्र में कार्य 
करनेषालों के कार्य का उल्लेख करता है। वह यह घतछाता है कि वह किस तरह और किन 
बातों में अपने से पहले के छोगों से मतभेद रखता है और क्‍यों उसके विचार तथा उसकी 
सुधार संबंधी योजनाएं अपेक्षाकृत अधिक व्यावद्वारिक हैं तथा समय और परिस्थिति के अधिक 
अनुकूल हैं। बह अपने विचारों का इतिहास बतलछाता है और यह दिखलाने का प्रयास 
करता है कि समय के बीतने और घटनाओं के कारण वे किस प्रकार अनिवार्य हो जाते हैं। 
वह उनका बोद्धिक आधार सिद्ध करता है। बह इस बात को दिखलाने का प्रयत्न करता है 
कि वह विचार न तो रुमामी है, न पुराने विचारों का अनुकृति मात्र, और न वह रहस्यात्मक् 
ही है। बह यह बतछाने का प्रयास फरता है कि ने विचार व्यावहारिक हैं, विकासवादी और 
वेज्ञानिक हैं और सर्वसम्मत तथ्यों पर ग्राधारित हैं तथा ज्ञान के किसी एक विद्येष क्षेत्र मैं 
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हो नहीं अपितु अन्य संबंधित क्षेत्रों मैं भी मछुनावन अनुस'घानों से प्रेरित हैं। वह कड़ियाद 
की आपत्तियों और आलोचनाओं का उत्तर सैद्धान्तिक एब' व्यजदारिक तौर पर देने की कोशिश 
करता है। सारांश में, कहने का तात्यय यह है कि कागज़ पर वह एक बौद्धिक, ताडिक एवं 
बेज्ञानिक व्यवस्था प्रस्तुत करता है जिसके अय आम तोर से एक दूसरे से बंधे हुए हैं और 
को कम से कम परस्पर अस गत नहीं हैं और कान तथा समकाछोन जोबन के सामान्य ढाँचे में 
फिट होते हैं। इसका ठदाहरण इस बात में देखा जा सकता है कि किस प्रकार माकते व 
ए जेत्स ने, सबंहारा क्रांति, स्वह्वारा बर्ग की तानाशाहों तथा अत में जाति बर्ग-विहीन समाज की 
स्थापना जिससे मविष्य में हमेशा के लिए सभी लोग सुखी रइ सके, इन सब थातों से 
संबंधित अपने विचारों को सेद्धान्तिक चर्चा की । 

पारचात्य द्वारा अपनाया गया आभाधुनिक तरीका यह दे कि कोई नया विचार जनता के 
सम्मुख उसकी स्वीकृति हेतु रखा जाता है। किसो चोज़ को व्यावहारिक रूप देने के पहले 
बोड्धिक एवं तथं-प्रक्रिया द्वारा तथा विषय की विद्वतापू्ण व्याख्या द्वारा मस्तिष्क फो यथेष्ट 
प्रमाचित करने का प्रयास किया जाता है। अगर ठीक से यह पद्धति अपनायी जाए तो 
इससे नई उम्र के छोगों के लिए सी विकसनशीछ तर्क को समक्क पाना भासान हो जाता है। 
यह तरीका उनकी निरीक्षण शक्ति तथा उनकी विवेचनात्मक बुद्धि से, जो उम्र और भनुसव 
के साथ बाद में विकासत द्ोती है, किसो बात की सांग नहीं करता । यह बात सब जानते 
हैं कि सत्याग्रह आन्दोलन के समय, १५३०-३३ के बीच, भारत में धमराजबाद्‌ तथा साम्यबाद 
का जन्म जेछों में हुआ । शहरी युवा छोगों से, जो स्कूछ और काढेज से भरमी-अमी निकले 
थे, ये जेल भरे हुए थे। उनके पास वहाँ बहुत अवकाश था। वे ठोस वाह्तविकताओं से 
दूर थे। उन्होंने अपने समय का उपयोग पुस्तकों के अध्ययन में किया। साम्यबादी रूस 
उस जमाने में--जेसा आज मो वह कर रहा है--भपना प्रचारषादी साहित्य सभी देशों के 
पुस्तक बाजारों में फेला रह था जो दुनिया की समी मुझ्य भाषाओं में भनूदित था। इन 
नषयुवकों ने इस साहित्य में प्रतिपादित सिद्धान्तों को पढ़ा जो तथ्यों पर, भले ही आंशिक तौर 
पर ह्वी, माधारित थे तथा ऊपरी तौर पर वेजश्ञानिक ढंग से व्यवस्थित तथा त्कंसम्भत थे और 
जिनमें बहुत से मथवान तकनीको शब्द व मुहावरे तथा सुविधाजनक नारे मिल सकते थे। 
यह सोचना असान नहीं था कि कुछ विशेष ऐतिहासिक तथ्य जानवूमकर अथवा अनजाने में 
ही तक के बाहर छोड़ दिए गए। तक-प्रक्रिया में कहीं कुछ कमी रइ गई, यह देख पाना 
भी उस समय बड़ा मुश्किक था। नए विचारों से ही बौद्धिक बर्ग पूरी तरह प्रमावित था, 
विशेषतः इसलिए कि प्रथम मद्दायुद्ध के बाद फिसी के पांस सी तत्कालीन महाजनी व्यवस्था 
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की फ्रांसा के लिए कोई सी शब्द नहीं था, जिस व्यवस्था में एक ओर महल थे तो दूसरी 
ओर संफरी, गंदी गलियाँ, जहाँ इछ लोगों के पास सब कुछ था वहाँ अधिकतर छोग प्रायः 
भूखे थे, मौर जहाँ भति-उत्पादन के दौर में कीमतों की गिरावट के साथ युद्ध की सामग्री 
में वृद्धि होती थी तथा बीच-बीच में बाज़ार और कस्वेमाल के लिए साम्राज्यवादी युद्ध होते थे। 

सहाजनी व्यवस्था फो कमी अपने पक्ष में भर्थशात्रियों और समाजशार्रियों से बल 
सिला था। अब उसका पक्ष उसी तरइ समाप्त हुआ। नई विचारधारा ने ज़हाँ एक भोर _ 
युवा-कत्पना फो अपने आासमानी उद्देश्यों द्वारा प्रखर बनाया वहाँ दूसरी ओर उनके मन में 
अपने प्रति विश्वास पेदा किया क्योंकि उसका दावा तथ्यों पर आधारित और तकंसम्मत था 
तथा पैज्ञानिक तर्क प्रणाली पर निर्भर था। उसकी सफलता छी प्रतिष्ठा भी थी। रूप 
में एक युग से चली आई हुईं मध्यकालीन तानाशाही को उसने समाप्त किया, बेकारी को 
दूर किया तथा समय-समय पर औद्योगिक संकटॉईसे मुक्ति दिलाई, जो सब महाजनी व्यवस्था 
के उत्पादूर की खास विशेषताएँ हैं। बहुत थोड़े समय में एक पिछड़े हुए कृषि-प्रधान देश 
का उसने ओऔद्योगीकरण किया। एक प्रृद्वत्‌ भूमाग की आयिक योजना उसमे धंसव की। 
उसने एक तरह को समानता प्यापित की भले ही वह समानता सब के एक-से ही गरीब 
होने में ही क्यों न रही हों। कुछ नई असमानताएँ जो साथ में जन्म ले रद्दी थीं थे उस 
समय नहीं देखी जा सकौं। नई बविचार-व्यवस्था ने उन छोगों के मन में जिन्हें इसमें पूर्ण 
निष्ठा थी, यह विश्वास पेदा किया कि सभी देशों में, चाहे वह प्रजातान्थिक हों, साम्राज्यवादी 
हों था उपनिवेशवादी, कृषि-प्रधान हों था उद्योग-प्रधान, मध्ययुगीन है या आधुनिक, विकसित 
हों या पिछड़े हुए, स्ंहारा क्रांति भवश्यंमभावी है। दुनिया आसानी से दो विरोधी खेमों 
में बाँट दी गई; जहां एक में सब कुछ था फिंतु दूसरे में कुछ नहीं, जहां एक धनिक वर्ग 
था तो दूसरा सवेहारा वर्ग। समाज में और किसी तरह का विभाजन नहीं था। वहां 
न ही राष्ट्रीय सीमारेखाएं थौ--भौर न आपसी विभाजन ही। सारे संसार भर में घनिकों 
का एक धर्ग था और उसी तरह रारीबों का भी एक वर्ग था। सभी देशों के घनात्य एक थे। 
उनके स्वार्थ एक-से थे भौर उनके बीच किसी तरह की मुठभेड़ नहीं थी। भौर सौगोखिक 
सीमाों, राष्ट्रीय देश-सक्ति अथवा रूढ़ विश्वास द्वारा विमाजित नहीं थी। बूज़आ और 
स्वेहारा, ये दोनों बगे सभी जगद युद्ध के लिए तत्पर थे, और ऐतिहासिक अनिवायंता द्वारा 
युद्ध के सर्वहारा वर्ण द्वारा जीते जाने की बात पहले से निश्चित कर दी गईं थी। सारे विश्व 
के सहारा वर्ग की सिफ़र युद्ध आरम्भ करने सर की देर थो। और अगर वे ऐसा करते तो 
ये मए कँतिकारी रूस राज्य के लाखों सेनिकों से सहायता की अपेक्षा कर सकते ये। 
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गाँचोजो ने इस तरह के कोई सुविधाजनक सिद्धान्त प्तियादित नहाँ किए जो विस्तारपूर्षक 
ताकिक एवं गणितीय ढंग पर तैयार किए गए हों। जेसा कि इसने पहले कहां है, तके- 
प्रक्रा में बहुत सी कमियां हैं और ऊपरो तौर पर जिनमें विरोधामात हैं। गांधीजी 
इतनी तेज़ी से विचार करते ये कि तक-प्रकरिया की अनेक फड़ियों को छोड़कर वह निष्कर्यों 
तक पहुँच जाते थे । इन कड़ियों को किसी कार्यकर्ता अथबा शिक्षार्थी फ़रो अपनी बुद्धि और 
निरीक्षण द्वारा जोड़ना होगा । 

गांधीजी ने आधिक एवं राजनीतिक समत्याओं की करवा एक उच्च दृष्टिकोण रखकर, 
नेतिक तथा मानवीय आधार पर को । इसलिए यदि कोई नत्रयुवक गांघीजी के अर्थशास्त्र 
एवं राजनीति का अध्ययन करना चाहता है तो उसे हन विषयों पर बहुत अल्य व्यवस्थित 
साहित्य को लेकर ही संतोष करना पड़ेगा। यह हमारे यहां के विश्वविद्यालयों के युश 
छात्रों के लिए, जिन्होंने वर्तमान भारतीय शिक्षा-पद्धति के अंतर्गत शिक्षा पाई है, बहुत 
कठिन काम है। वह पका-पकाया, ठीक से व्यवस्थित और सारांश में दिए गए ज्ञान को 
पसंद करता है। दुर्भाग्ययश गांधीजी यह सब नहीं करते। गांधीजी के विश्वारों को 
सममने में यह पहली बड़ों कठिनाई है। उनके व्यवस्थित, सुसंगठित एवं सुसम्बद्ध किए 
जाने की आवश्यकता है। उन तमाम विषयों से संबंधित उनके विचार जिनकी उन्होंने 
चर्चा की, उनक्री रचनाओं में बिखरे हुए हैं। उन्हें ठीक से व्यवस्थित करना होगा। 
उन्हें उचित तकनोंकी शब्दावली में प्रस्तुत करना होगा जो आज के समाजपिश्ञानों में 
प्रयुक्त होती है। 


संश्विष्ट विचार : 


जैसा कि मेंने पहले कहा है, गांधीजी जीवन को एक सम्पूर्ण इकाई मानते हैं। मानव 
जीवन के संबंध में उनका दृष्टिकोण संदिलृष्ट है, अतएवं उनकी झुधार-सेबंधी वास्तविक योजनाएं 
एक-दूसरे से घनिष्ठ तथा भविभाज्य तौर पर जुड़ी हुई हैं। उनमें एक प्रकार की छय भौर 
संगति है। किन्हीं निद्चिचत निर्देशात्मक एवं नियामक विचारों, मूल्यों और सिद्धान्तों के 
जरिए एकता स्थापित हो पाई है | 

जीवन का मतलूव विकास होता है और विकास का विषय मुख्यतः व्यक्ति है। व्यक्ति 
कत्पना करता है, संवेदन पाता है, सोचता है और क्रिया करता है। जहां तक हमारे 
भाषण के शान का सबाल है, ये सारी प्रतिक्रियाएं आसानी से अथवा पूर्णतया यांत्रिक माप, 
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गणितीय परिगणना अथवा नियंत्रित दशाओं में बार-बार किए जाने वाले प्रयोगों के बनुकूक 
नहीं बनाई जा सकती। जीवन में मनिश्चित, अधिकतर असंतुल्ति व्यक्तियों के स्वप्न, उनकी 
भाशाएं, इच्छाएं और महत्वाकांक्षाएं देखने को मिर्ती हैं। व्यक्ति सोचता है और समाज 
खतय॑ एक गतिशील, जठिल इकाई है। अपनी राह में चछते हुए व्यक्ति ओऔर समाज विचार 
के निदिचत बर्गीकृत दायरे में और आज के षड़े नियमों में कमी भी नहीं बंध सकते। इसलिए 
सामान्यीररण और भविष्यवाणी के लिए जैसी गुलाइश भौतिक विज्ञानों में दे वेंसी व्यक्ति 
भर समाज के विश्लेषणात्मक एवं वेशानिक अध्ययन में नहीं है। साथ ही, अँतिम मूल्य 
कर उपयोगिता के विषय विश्छेषण और विज्ञान के बाइर हैं। फिसी सुधारक को, खास 
सौर पर गांधीजी जैसे व्यक्ति को, मुख्यतः अंतिम मूल्य और उपयोगिता से ही मतरूब हो 
सकता है। केबल अध्ययन ही उनका उद्देश्य नहों है। अपने विचारों, आदर्शों' और विचार- 
व्यवस्था को फिर से तौलना और उनका फिर से मूल्यांकन करना ग्रांधीजी के लिए आवश्यक 
है। उन्हें व्यक्ति और समाज को नए सचि में ढालना, उनको नया रूप देना तथा डनकी 
एक नई रचना करना था। विश्लेषण तो उनके लिए केवल सामग्री ही दे सकता है जिसका 
उपयोग संश्लेषणात्मक तथा रचनात्मक ढंग पर कर पाने की उनमें दृष्टि थो। 


देश की प्रतिभा के अनुकूल द्वो कार्य-प्रणाली : 


अपने सरलेषणात्मक दृष्टिकोण में, गांधीजी देश की जनता की प्रतिभा के अनुसार ही 
क्राय करते हैं। भारतीय प्रपृत्ति विश्लेषण और विभाजन को उतनी नहीं है जितनी 
विभिन्न प्रवृत्तियों भौर शक्तियों को परस्पर सयोजित करने तथा नए को पुराने से संरिल् करने 
व जोड़ने को है। भारत का धार्मिक इतिहास इस तरह की जोड़ने की प्रश्नत्ति के 
उदाइरणों से भरा पड़ा है । उपनिषद्‌ और गोता प्राचीन भारतीय धमे-दर्शन 
में संइलेषणात्मक आन्दोलनों को बात कद्दते हैं। भारत में मध्ययुग के पूंदर्ती काल में भक्ति 
की विभिन्न धाराओं ने संइलेषण की दिशा में एक नई उमंग पंदा को। बाद में नानक, चंतन्य, 
नरासह मेहता, कबीर, दादू तथा अन्यछोगों के सन्तमत भांदोलनों में हिन्दू तथा मुस्छिम 
विचारधाराओं को अधिक तोर पर संयोजित करने की कोशिश की गईं। विसाजित करने 
बाले आंदोठन बहुत ही कम हुए गौर भाम तौर पर उनकी जड़ें मी देश में नहीं जमने पाई । 
मारतीय प्रयास बराबर विरोधाभासों फो किसी द्व/दात्मकफ गतिशीछ प्रक्रिया के माध्यम से दूर 
फरने का ही रष्टा है। दो सिद्धान्तों के बोच विरोध को समाप्त करने के लिए तथा उसकी 
समाप्ति पर एक अस्थायी संश्लिष्ट बिचार क्रायम करने के लिए उसे किसी विध्व॑सात्मक क्रांति 
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की जहरत नहीं हुईं। पारस्परिक संयोजन विचार को शक्ति तथा किन्हीं मूछभूत विभारों 
के द्वात संभव होता है। भारतीय जनता को प्रतिमा रचनात्मक, उदार और सब तरइ 
के विचारों को अपनानेवालो है। बह न तो निषेधात्मक है और न विष्य॑ंसात्मझ हो । 

संरिलष्ट विचार में तारिक असंगतियां ढू ढ़गा भासान है। संड्लेषण का भय ही दो 
विरोधी विचारों का समन्वय ५ जो आकारिक तकंशास्त्र की दृष्टि में व्याघाती है। कुछ मूलभूत 
मान्यताओं और परिकत्पनाओं को सत्य मानकर एकागी और भंशिक तकंवाक्य भाकारिक 
त्कशास्त्र के नियमों द्वारा सिद्ध किए जा सकते हैं। किंतु इस तरह के विचार एवं तर 
प्रक्रिया से प्राप्त निष्छप, जो केवड अमूत चिन्तन का परिणाम हैं, केवठछ आकारिक एंड 
सेड्ान्तिक तौर पर, गणित की तरह ही, सही हैं। जीवन में उनकी उपयोगिता बहुत ही 
सीमित है। जेबिक परिस्थितियाँ जो समय और मनुष्य की बुद्धि तथा प्रयास द्वारा छाए गए 
परिषतंन के साथ विकसित द्वोती हैं, विश्लेषण और आकारिक तकशास्त्र के नियमों के अंतर्गत 
नहों आती । 

सुधारक द्ोने के नाते गांधीजी का वास्ता जोबन के अनेक जटिल रूपों से था। कभी 
कोई एक पहल महत्व पाता तो कमी दूसरा। यह सब समय, स्थान और उनके श्रोतागण 
पर निर्भर करता *, और साथ ही इस बात पर भी कि किस मौके पर किस बात पर अधिक 
बल दिया जाना भपेक्षित है. इस तरह का स'रिछष्ट विचार आसानी से किसी झड़ व्यवस्था 
में नहों बँघ सकता ! यद्द जीवन को घटनाओं के प्रधाद पर अपने को आधारित करता है 
और साथ द्वी नेता के सजेनात्मक, गत्यशीक और क्रांतिकारी विचार प्र भी। किसी अन्‍य 
मापदण्ड के अनुसार उसमें ताकिक असगतियाँ ब विरोध ही देखे जा सकते हैं। यह भी 
स'मव है कि स'श्लिष्ट विचार को अनेक परिव्यास्याएं हों। यह भी स'मव है कि किसी पक्ष 
पर अधिक बल दिये जाने के कारण अथभा इसके कुछ पहलओं के नज़रअन्दाज़ किए जाने के 
कारण इसकी परिव्यास्या गलत हो । अतएवं यह स्वाभाविक है कि जो अज्ञानी हैं और 
जिन्हें टीक-ठीक सूचनाए' नहीं हैं वे इसका विरोध करे' और इसकी आलोचना करे । के 
मनमाने तौर पर वह सब उद्धुत कर सकते हैं जिनसे उनकी झालोचना का उद्देश्य पूरा हो । 


आध्यात्मिक धर भीतिक का संश्लेषण : 


गांधीजी सौतिक तथा भाध्यात्मिक जीवन को सर्लिष्ट फरने का प्रयास फरते हैं। इसलिए 
उन्हें दोनों से दतलज है। किसी परिस्यिति की भावशर्यकता को देखकर यह कभी एक पर 
बल देते हैं तो कमी दूसरे पर। उदाइरण के त(र पर, वह अवसर यह कहा करते थे कि बह 


१३३२ विश्वमारतों प्रश्निफा 


आवछ के प्याले में सगवान को गरीबों तक पहुँचा देगे। ऐसी स्थिति में, य॥ बहुत भासान 
है कि उनछो गलत समझता जाए और उनकी परिव्याल्या को गछत समझता जाए, भगर कोई 
उनके द्वारा किसी एक पक्ष पर दिए गए बल पर ही अपना ध्यान के द्वित करता है और उनके 
बाकी सारे विचारों की उपेक्षा कर देता है मौर इस तरह उनके अर्थ और उद्देश्य को विक्ृृत 
करता है और उत्ठा समझता है। अधिकतर उनकी आलोचना अध्यात्मवादियोँ और मौतिक- 
बादियों, दोनों ने डी की। भाध्यात्मबादियों ने उनकी इस बात के लिए दोषों ठह्दराया कि 
उन्होंने भाध्यात्मिक विचार को शुद्धता को अधेशाधत्र तथा राजनीति से दृषित छिया। 
समाजवा दियों तथा साम्यबादियों ने गांधीजी पर अधिकतर इस बात का भारोप छगाया कि 
बह आधिक तथा राजनीतिक मामलों को सत्य व अहिसा संबंधी अपने विचारों तथा साध्य 
और साधन-सब घी अपने दशन से अछग नहीं रख सके। वे जोर देकर यह कहते हैं कि 
थे प्राणपन से जनता की राजनीतिक व भार्थिक स्वतंत्रता प्राप्त करेंगे,, किंतु उन्हें नेतिक व 
भाध्यात्मिक मामलों से कोई मतलब नहों। अतएव वे छोग गांबीजी के आध्यात्मिक मूत्यों 
के प्रति आग्रह को नहीं समक सकते। उनका खयाल है कि राजनीतिक खत॑त्रता और आधिक 
समानता के प्रइन ही सबसे महत्त्वपूर्ण मामले हैं और छोगों का ध्यान नेतिक समस्याओं की 
ओर, जो अप्रार्सांगिक है, नहीं खींचा जाना चाहिए। उनका तक है कि किसी को हस बात 
का हक़ नहीं है कि बह आधिक व राजनीतिक खाथी का बलिदान नेतिकता के खयाल से करे; 
किसी देश की नियति से अथवा जनता के साथ हस तरह का खिलवाड़ नहीं किया जा सकता। 
व्यक्तियों को भले ही इस बात का अधिकार हो--और किन्हीं विशेष परिस्थितियों में चाहे 
कर्तव्य भी हो--कि षह निजी स्वायौ का बलिदान नेतिक उद्देश्यों की श्राप्ति के लिए करे, 
किंतु किसी राष्ट्र को इस बात का कोई अधिकार नहों है कि बह ने तिक उहेद्यों के लिए सौतिक 
स्वाथो का उत्सगे कर दे। इस तरह के आलोच# यह नहीं देख पाते कि गांधीजी ने कमी 
भी उसका बलिदान नहों किया जिसे बह देश अथवा जनता का वास्तविक हित मानते थे ; 
केवल उन्होंने उन हितों को भति सकोण दृष्टि से नहीं देखा । उन्होंने किसी देश के वास्तविक 
राजनीतिक तथा मौतिक खाथौ व ने तिकता के मूलभूत सिद्धान्तों के बीच कोई निद्चित विरोध 
नहों देखा । उनका विचार था कि न तो व्यक्ति और न व्यक्ति-समूह ही नौतिकता का खयाल 
पूरी तर; से छोड़ सकता हैं। किसो दुष्कर्म की कीमत तो चुकानी ही पढ़ेगो, अगर तत्काल 
नहों तो एक लंबे समय के बाद, चाहे राजनीतिक व आर्थिक रूप में ही, जैसा कि इतिहास 
द्वारा भच्छी तरह विदित है। किसी देश में मौतिक समृद्धि के हास के पूर्व इमेशा ही बहां 
के छोगों की ने तिकता में हास हुमा है। 


+ 
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गांधीजी पर अधिकतर यह भारोप छगाया गया कि उन्होंने राजनीति के भाष्यात्मोबरण 
के अपने प्रयास द्वारा साम्प्रदायिक समस्या को प्रहरे बताया। आहलोचकों का कहना था कि 
धर्म को राजनीति से अछग रखा जाना चाहिए। आलोचक-गण गांधीजी द्वारा नेतिकता 
के मूलभूत सिद्धान्यों के अनुसार राजनीति को ढाछने के प्रयास को देखकर यह सममते रहे 
कि बह भारत में घमराज्य की स्थापना चाहते थे । 

यह भी सप्य है कि गॉधीजी द्वारा उद्योग के विकेन्द्रीयकरण के समर्थन को उनकी रचनाभों 
से आंशिक असम्बद्ध उद्धण देकर, सब प्रकार के औौद्योगीय केन्द्रीयरण के प्रति विरोध के 
रूप में समका जा सकता है। इस बात की शिकायत भी की जाती है कि वे समस्त वेह्ानिक 
ज्ञान और अनुसघान के पक्ष में नहीं थे क्योंकि वे प्रकृति पर भौतिक विजय और बढ़ती हुई 
भौतिक आवश्यकताओं भोर वस्तुओं की तुछना में मानब-मूल्य की अनिवायंता के महत्व का 
समर्थन करते हैं। चूँकि उन्होंने शिक्षा का माध्यम रचनात्मक भथवा दद्देश्यपू्ण क्रिया को 
माना, इसलिए यद्द समम्शा गया कि धद्द सब प्रकार के बौद्धिक ज्ञान के खिलाफ थे। उनके 
आलोचक यह नहीं देख पाते कि उनका छक्ष्य अपेक्षाकृत भधिक गहरा भौर अधिक विघ्तृत 
बौद्धिक ज्ञान ही है जो सहकारी प्रयास और अनुभव के ज़रिए श्राप्त किया जा 
सकता है। 

बहुत से आलोचकों के लिए गांधीजी को समक्क सकता सुद्किक है, और वे लोग उनकी 
रचनाओं और भाषणों से कुछ अंशों को उद्धूत कर, जो भपने संदर्मो से कठे हुए हैं, गांधीजी 
के विचार मेँ असंगतियां बतलाते हैं। किंतु जहां विद्वान लोग तक-विरोध देखते हैं बहां 
गांधीजी को अपनी रचनात्मक प्रतिमा और जीवन के प्रति संश्लेषणात्मक दृष्टिकोण क्री बजह 
से कोई विरोध नहीं दिखता। वह, उदाहरण के तौर पर, हिन्दू ओर मुसऊमानों के स्वा्थी 
के बीच कोई विरोध नहों देखते । बह दोनों समुदायों के मित्र होने फा दावा करते हैं और 
साथ ही छ्वय॑ को एक संस्कारों हिन्दू होने का भमी। यह बात कोई संश्कारी हिन्दू नहीं समस्त 
पाता। एक मुस्लिम छीगी के लिए गांधीजी का एक संध्कारी दिन्दू होने का दावा एक प्रकार 
से विशुद्ध चाटुकारिता है। उसका यह तक॑ है कि अगर गांधीजी एक पक्के दह्विन्दू थे तो वह 
हिन्दुओं के हित में ही फाय करेंगे। मुस्लिम लीगी यह नहीं समझ सकता है कि कोई अपने 
समाज से प्रेम रखते हुए भी दूसरे समाज के प्रति निष्पक्ष, और उदार तक, हो सकता है। 
दूसरी और हिन्दू धम्प्रदायियों ने गांधीजी पर मुसलमानों को मगड़ालू, हेकशह और अनुचित 
मांयों पर हिन्दुओं के हितों का बलिदान कर देने का आरोप लगाया। 


१३४ पिश्वभारतों पत्रिका 
मलुष्य भौर मनुष्य में कोई भेद नहीं : 


गांधीजी राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय द्वितों में मी कोई विरोध नहीं देखते। किंतु संकौर्ण 
राष्ट्रवादियों ने उनके मानववाद की, उसे राष्ट्रीय द्वितों का त्याग कहकर मर्तना करने में कोई 
हिचक नहीं दिखलाई । दूसरी भोर, बौद्धिक अन्तर्राष्ट्रवादी, उत्हे ही, गांधीजी पर संकीणे 
और भाक़ामक राष्ट्रवाद का भारोप लगाता है । दोनों हो पक्ष अपने-अपने तकों' के समथन 
में कुछ भश उद्ध त करते हैं जिन्हें वे अपने तक के छिए उचित सममते हैं, कितु वे अंश 
अपने संदर्भ से कटे हुए हैं । 

एक बार एक अंग्रेज़ राजनीतिज्ञ ने गांधीजी से किसी राजनीतिक तक-बइस के दौरान 
कहा कि वे खमाबतः अपने देशवासियों से विदेशियों की अपेक्षा अधिक प्रेम करते होंगे। उसे 
स्थसावतः आशा थी कि गांधीजी उत्तर में द्वामी मररेंगे । किंतु गांधीजी ने उसे यह कह कर 
आश्चयचकित किया कि वे मनुष्य और मलुष्य में कोई भेद नहीं मानते और बह अंग्रेज 
भर भारतीय दोनों से प्रेम करते थे। “7ब फिर आपके स्वदेशी की मान्यता का क्‍या मतलूब 
है, गांधीजी १” उस प्रतिष्ठित विदेशी ने पूछा। गांधीजी का उत्तर था कि मानव जन की सेवा 
का सबसे आसान और सबसे प्रभावशाली तरीका अपने पड़ोसी की सेवा है। उस अंग्रेज ने 
फिर पूछा, “उस हालत में आप मुस्लिम लीग को सेत्रा क्यों नहों करते 7?” गधीजी ने 
उत्तर दिया, “में ढांग्रेस को तरह हो छोग की भो सेवा करने क्रो तैयार हैँ. कितु छीग उसे 
प्रद्ण नहीं करेगी। में अपनी सेवाए उन छोगों पर ज़बदं सती नहीं थोप सकता जिन्हें उसकी 
ज़हरत नहीं है। में तो ऐसी स्थिति में, केवल प्रार्थना का सद्दारा ही छे सकता हूँ ।? 

गांधोजी के रद्वत्‌ साहित्य से रचनाओं के कुछ उपपुक्त अशों को उद्धत कर गांधीजी 
के अविभाज्य, संश्षिष्ट विचार को किसी एक अथवा अन्य पक्ष पर भति बल देने को बात 
केबल गांधीजी के आलोचक़ों तक ही सीमित नहीं रही । उनके कुछ अनुयायियों के साथ भी 
यही बास हुईं। इन छोगों की मपनी-अपनी पसंद भी पहले से निश्चित थी। अतएव ये 
छोग गांधीजी के उपदेशों के उन्हीं पहलुओं पर बल देते हैं जिनसे उनको अपनी पस॑दगी 
को बक मिल्‍ता हो, और इस तरह गांधीजी के उपदेश पक्षपातपूर्ण और पंकी्ण छगते हैं) 
वे समभते हैं कि ते इस तरह अपने गुह को सेवा कर रहे हैं । 

अतएवं, अगर गांधोजी के विचारों के साथ उचित न्याय किया जाना है तो इसे इसकी 
सम्पूणना में तथा इसे तत्कालोन भारतीय परिश्यितियों के परिप्रेज्य में देखना होगा। जहां 
फट्टों भी किसी स्थान या समय पर अति-बल दिया गया हो, उसे कम करना होगा ताकि 
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गांधीजी के तमाम विचारों को उनकी सम्पूर्ण विचार-योजना और दर्शन के साथ समुचित 
संबंध स्थापित किया जा सके। किसी जगह अथवा स्थान पर अगर आवश्यकता से कसम 
बल दिया गया हो तो उसे स्पष्ट तौर पर कइ्ना होगा। कभो-कभी उनके विचार एवं 
अभिव्यक्ति को सम्पू्ण योजना से सगति बिठाने के लिए रिक्त स्थानों फो भरना होगा। 
अधिकतर, एक सामान्य सिद्धान्त की स्थापना करने के लिए स्थानीय रंग' को मिटाना होगा। 
भौर सबसे मुख्य बात तो यद्द है कि भरांधीजी के समस्त विचारों को उनके खय॑ के भाचरण 
और जीवन से जोड़ना होगा । 


मोलिकता फा कोई दावा नहीं : 


गांधीजी के विचार एवं खयाल नए एवं क्रांतिकारों हैं, किंतु फिर भी वह अपने संबंध 
में मौलिकता का कोई दावा नहीं करते. बह अक्सर यद्द कददते हैँ कि जहां तक उनके 
अपने विचारों का प्रश्न है, वह केवल प्राचीन मविध्यद्शाओं के पद-चिह्लों का अनुसरण कर 
रहे हैं और नियम तथा भादेशों का पालन करने भर की कोशिश कर रहे हैं. और दुनिया 
को कुछ भी नया नहीं दे रहे हैँ। यह बात महज़ गरिमा से नहीं कही गईं। गांधीजी 
अगर मौलिकता का दावा नहीं करते तो बह अपने देश की प्रतिभा के अनुसार ही कार्य 
करते हैं। मारत के महापुरुषों में शायद ही किसी ने अपनी मौलिकता का दावा किया हो। 
उनके सारे बिचारों का स्रोत प्राचीन परम्परागत और प्रतिष्ठित झाप्ततचनों में ढुंढा जा 
सकता है! अधिकतर उन्होंने हस तरइ नए चिचारों को प्रसुछुत किया उनके नाम ही ज्षात 
नहीं हैं। ऐसी मान्यता है कि पुरातन काल से ही ये नए विचार चले आा रहे हैं। 
साधारणतः भारतीय प्रतिमा ने निर्वेयक्तिक ढंग से अपना नाम ज़ाहिर न करते हुए ही काम 
किया । विचारों के संबंध में जो कुछ भी मौलिकता थी भौर उस क्षेत्र में जो भी कुछ 
थोगदान था, व जातिगत था, बेयक्तिक नहीं । सौंदय क्षेत्र तक में मी यद्द मान्यता थी 
कि फलाकार अनेक बषों से स्थापित और प्रतिष्ठित तरीकों तथा परम्पराओं के दायरे के 
भीतर ही फ्राम करेगा। सबसे महत्त्यपूण बात तो यह है कि तब सी कछाकार सौंदये के 
ऐसे नए रूपों की सृष्टि कर सका जो सर्वथा आनंद की वस्तु है। कितु परम्परागत होना 
उतना वास्तविक नहीं जिसना बह छगता है ।आज कोई भी भारतीय विचार में युगों से 
विकसित होते आए विचारों को देख सकता है। नए विचार और वेचारिक रूप 
परिव्याख्या एवं भाष्यों के नाम पर, धीरे-से सम्मिछ्तित कर लिए गए! भह्यत मौलिक 
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और कांतिकारी विधारक अपने को केवछ टीकाकार ही मानते थे, जो पुरानी परम्पराओँ को 
भागे बढ़ानेवाडे तथा एक अविरिछन्न निरंतरता को सुरक्षित रखसेवाडे थे। प्रत्येक विचार 
और सस्‍्था, उनके भनुसार, 'पुरातन' और 'सनातन” थी, पुरानी मौर शाश्वत थी । 


मारतीय विचार का स्वरूप : 


मारतीय प्रतिमा प्रधानतः रचनात्मक है। वह नकारात्मक नहों है; वह बिना किसी 
को नष्ट किए निर्माण करती है। जो कुछ पुराना पड़ जाता है, अनुपयोगी और व्यथ हो 
जाता है ठसे समय नष्ट कर देता है। यों देखने से लय सकता है. कि भनेक शतान्दियों 
के भीच सो सारत ज्यों का लो रहा है। परंतु इस ऊपरी तादात्म्य के पीछे गहरे परिवतन 
हुए हैं मे ही वे दश्व्य नहों। जेसा कि मेंने कटा है, साप्यों और परिव्याख्याओं के 
ज़रिए ही ये परिवर्तेन छाए गए। इस तरद्द के परिवर्तन के घटने में समय अवश्य छगता है, 
किंतु प्रत्येक विचार और पंध्था को अपना मृत्य सिद्ध करने का मौका मिलता है। अधिकतर 
ऐसे ही ऊअुग केषछ बाहर कर दिए जाते हैं जो अनुपयोगी और अफलछदायक हों। जो कुछ 
सी अच्छा है बही रह जाता है। हस तरह की विकासात्मक प्रक्रिया उनके ही असछो 
भरितित्व को सुरक्षित रखती है जो सबसे अधिक योग्य हैं ; किंतु हइर अच्छी चीज की तरह 
उसके भी कई लुकसान हैं। कमी-कसी पुरानी खराबियाँ बहुत लंबे समयों तक इसके 
द्वारा कायम रह जाती हैं । 

गांधीजी ने पुराने गुरुओं के ढंग पर ही काये किया । अस्‍्पृइ्यता का निवारण हिंदू 
समाज में एक बढ़ी क्रांति है। पर॑तु गांधीजी प्राचीन विश्वास को छुद्धता के नाम पर 
उसका समर्थन करते हैं। उसके निवारण के पक्ष में अत्यत ग्राचीन परम्पराभों के आप्त- 
प्रमाण उपलब्ध ढोने का बढ दावा करते हैं। और भले ही वह ऐसा करे', किंतु वेदों 
अथवा उपनिषदों में अध्यृद्यता का कहीं नाम नहीं है। उस ज़माने में अस्वृश्यता नहीं थी। 
यहाँ तक कि जाति-्यवस्था में सो, जो बाद में विकसित हुईं, दरिजनों की अलग कोई 
पाँचवीं जाति नहीं थी। गांधीजी के लिए सत्य और अहिंसा भो पतो--जितने 
प्राचीन ये। बह दममें यह विश्वास पेदा करना चाइते हैं कि सामान्यतः राजनीति और 
सामूहिक जीपन में इन सिद्धान्तों के उपयोग का तरीका भी पुराना है। वह सिर्फ़ 
इस बात मर का दावा करते हैं कि वे इन सिद्धान्तों का कुछ अधिक बड़े क्षेत्र में एक नयी समस्या 
का समाधान अस्तुत करने के किए करते हैं, जो समस्‍या भाछुनिक विज्ञान और टेकराछाजी 
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द्वारा हिंसा के अधिक खतरनाक और निरंधर संख्या में बढ़ते हुए इथियारों के आाषिष्कार के 
कारण उत्पन्न हुई। भाज के केन्द्रीयक्तत मशीनी बड़े उद्योग के युग में भी कुटीर उद्योग आर 
आमोद्योग की योजना, सचमुच ही, अपनी नई क्रियान्विति और निहित अथो के वाबजूद भी, 
पुरानी है। बेसिक शिक्षा सब प्रकार की छ्िक्षान्पद्धति की तह में है। मानवता द्वारा सब 
ज्ञान निरीक्षण, क्रिया प्रयोग के द्वारा प्राप्त किया गया। 

यह सब आधुनिक तरीके और भाधुनिक भावना के अनुकूछ नहीं है। आधुनिक बुद्धि 
जो नया नहीं हैं उसको महत्व नहीं देती । इसलिए प्रत्येक छेखक, दाशनिक तथा वैशानिक 
अपने संबंध में भौलिकता का दावा करते हैं। जितना भधिक बछ देकर वह इस प्रकार का 
दावा करते हैं, उतना ही अधिक ज़ोर देकर उसके प्रतिरोधी उसे गलत बताते हैं। बिहानां 
के बीच इस तरह के वेचारिक विरोध में भधिकतर कटुता-विद्रब होता है और उसमें विद्वता 
और विज्ञान फी निरी तरस्यता नहीं होती । केबल व्यक्ति ही नहीं, राष्ट्र तक इस मर्बाछित 
वेचारिक बिरोध में माग लेते हैं। प्रत्येक राष्ट्र भनुसंघान के क्षेत्र में भागे होने का दावा करता 
है। एक दूसरे क्वा विरोध करने वाले यह भूल जाते हैं कि सत्य, चाहे वह कितना ही पुराना 
क्यों न हो, कभी बासी नहीं होता । वह नित नया और क्रांतिकारी होता है। यदि कहीं 
सत्य बासी हो सकता अथवा पुराना पढ़ सकता तो समस्त प्राचीन विचार और ज्ञान का कोई 
मूल्य नहीं रहता, या वह नष्ट हो रहता, या फिर उसका ऐतिहासिक मूल्य ही सिर्फ रह जाता | 

गांधीजी द्वारा ( अपने संबंध में ) मौछिकता का निषेध आधुनिक व्वक्ति के मन में संशय 
उत्पन्त करता है। विद्वजब ऐसा सोचने लगते हैं कि बह कुछ अति पुराने व त्यक्त विचारों 
अथवा वेचारिक संश्या को जन-सामान्य पर मढ़ते हैं। तथाकथित उम्रतादियों की भाषा में, 
बह प्रगति की घड़ी के कॉर्टों को पीछे घुमाने का प्रयास करते हैं। उनका ऐसा मत है कि 
वह जिस बात का प्रतिपादन करते हैं उसका प्रयोग पहले कहूँ बार किया जा चुका है आर 
उसमें खामियां पाई गईं। गांधीजी के विचार की तह में जो क्राँतिकारी उद्देश्य एवं मावना 
थी, उसे इन छोयों की भालोचना नहीं पकड़ सकती । उसका खरूप पुराना ज़हर है, परंतु 
भाषना, उद्देश्य एवं क्रियान्विति का तरीका नया है। कोई विशिष्ट क्रिया जो उनके द्वारा 
की गई वह उतनी क्रांतिकारी नहीं है जितनी क्रिया के पीछे कार्य करनेवासी इच्छा क्रांतिकारी 
है ; वह भावना और उद्देश्य क्ाँतिकारी हैं जो क्रिया को प्रेरित करते हैं और जिसके बल 
पर कार्य किया जाता है। भस्‍स्पृश्यता का निवारण, कुटीर-उथोग का अतिपादन, मशनिषेध 
सभी तो समाज-सुधार के पुराने विषय हैं। पुराने एवं नए सामाजिक एवं धामिक सुधार- 
शांदोजनों द्वारा वे प्रतिपादित किए जा चुके हैं। गांधीजी ने उनको केवल गतिशीक अनाया 
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भौर भारत में अपेक्षाइत अधिक न्याय-संगत और भपेक्षाक्त अधिक आधिक समानता थाली 
सामाजिक व्यत्रस्था क्रायम करने वाले एक बढ़े आंदोलन का उन्हें अंग बनाया। इसकछिए वे 
भव पाक्षिक और नितान्त असम्बद्ध क्रियाएं नहीं रहीं , राष्ट्र के स्वास्थ्य एवं विकास के छिए वे 
अत्यंत महत्वपूर्ण हैं। इस तथ्य ने उनको क्रातिकारी स्वरूप प्रदान किया । वे केवल पुरानी 
कियात्मक इच्छाओं अथवा पुरानो मानसिकता छकी पुनराशत्ति नहीं करनों। उदाहरणाथ, 
उनके द्वारा कुटीर एवं ग्राम-उद्योगों के प्रतिपादन का यह भरथे नहीं था कि औयोगिक 
क्राँति' के पढ़के जो वेज्ञानिक ब तकनीकी श्ञान हमें प्राप्त था, उसके दायरे के भीतर ही रहकर 
हम जो उत्पादन कर सके उससे हो दमें संतुष्ट रइना चाहिए। मारत की तत्कालीन विशिष्ट 
परित्थिनियों में उनके द्वारा केन्द्रीयकृत मशीनी बृद्वत्‌ उद्योग की तुछता में कुटीर एव ग्रामोण उद्योगों 
के समर्थन का एक विशेष उद्देव था। यह उद्देश्य भारत के बेरोजगार सथा कमर पंसा 
पाने वाली भारत को भूखी जनता को काम दिखाना था। यह एक नया राष्ट्रीय तथा 
परोपकारी उद्देश्य था; पश्चिम की कष्प्रद बेकारो के स्थान पर यद्द अच्छा कदम था। 
इसलिए इते पिछड़ा हुआ, पुनरत्थानवादी कदम नहीं कद्दा जा सकता । 


अभिव्यक्ति के रूप : 


गांधीजी में मौलिकता के समस्त दावों के निषेधीकरण की जो प्रशत्ति थी उसका घनिष्ठ 
संबंध उनकी उन आदतों से था जिनके कारण वे अपने क्रांतिकारी विचारों एवं कायो के 
लिए पुरानी शब्दावली एवं मुहावरों का प्रयोग करते थे। वे विदेशी और तकनीकी 
शब्दावली से बचते हैं। भाज तो शिक्षित मारतोय मन पाश्चात्य विचार और पाश्चात्य 
भाषा-रूपों का अनुक्रण करता है। अपने स्त्रीकार किए जाने की समाबना के पहले ही, 
न केषल विचारों को अपितु उस शब्दावली को मी जिसमें वे घिचार अभिव्यक्त होते हैं, 
आधुनिक छगता चाहिए। यह बिल्कुल ठीक है कि जिस तरह बुनाई पश्चिम को सुसंघ्कृत 
मद्दिकाओं के बीच फ़ोशन है, चाहे बह कमी-कभी कितना ही अलुपयोगी क्‍यों ने हो, 
उसी तरद चर मो उसी मात्रा में फ़रेशन हो सकता तो धनी-बगे द्वारा उसके अपनाए जाते 
की संभावना, आज की तुलना में, भधिक थी। आखिर भारत के अधिकांश हिस्से की 
शर्म जलवायु और बेरोज़गारी के पंमाने को देखते हुए, चर्खा ही तो व्यक्ति और राष्ट्र दोनां 
के छिए घुनाई फो अपैक्षा अधिक उपयोगी हैं। अगर गांधोमी ने राजनोति-सबंधी भपती 
रचनाओं में अद्दिसा' और "सत्य! शब्दों का प्रयोग करने के बजाय, जिनके साथ वैनिक 
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एवं आध्यात्मिक भ्र॒प॑ग झुड़े हुए हैं भौर जो जन-साधारण की बुद्धि द्वारा आसानी से पमकक 
लिए जाते हैं, “निरस्थ्रीकरण' और 'प्रत्यक्ष कूटनाति' जेसे क्षब्दों का प्रयोग किया होता तो 
भाधुनिक बुद्धि उन्हें अधिक टीक से समझ पाती । उस स्थिति में, बह एक व्यपहारकुशल 
राजनीतिश होते। बन्तराष्ट्रीय शांति के लिए कर्मरत दोने का वह प्रमाण दे सकते थे। 
बह नोबल पुरस्कार तक जीत सकते थे। राष्ट्रपति बिल्सन ने अपनी सुजिख्यात १४ बातों 
में निरश्रीकरण और प्रत्यक्ष कूटनीति का प्रतिपादन क्रिया। किसी ने उनपर रहस्यबादी 
होने अथवा अव्यावश्ारिक होने का आरोप नहों छगाया। साव मौमिक तिरस्भ्रीकरण तथा 
प्रत्यक्ष कूटनीति साम्यवादियों का दावा वेशानिक एवं बस्तुपरक होने का है। खास अन्तर 
इब्दावली के प्रयोग में है। बौद्धिक विश्लेषण की दृष्टि से निरस्त्रीकरण भम्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र 
में अहिंसा के अलावा क्‍या है ? यह भाशा नहीं की जा सकती कि बिना शास्‍्त्रों के अन्तर्राष्ट्रीय 
दिसा अथवा युद्ध होंगे। आज़ की लड़ाइयाँ मुद्ठियाँ बॉधकर नहीं छड़ी जा सकतीं और 
न पुरानी छड़ाहयाँ ही ऐसे लड़ी गई'। भर प्रत्यक्ष कूटनीति, अगर अन्तर्राष्ट्रीय संबंधों 
में बह सत्य-पालन नहीं तो और क्‍या है १ कितु, स॑मबतः अंतर इस भात में है कि गांधीजी 
राजनीति में जब इन उद्देश्यों फो रखते हैं तब वह उनफो गंभीरता से छेते हैं। इसके 
विपरीत व्यवद्दार-कुशल राजनीतिज्ञ उन उद्देश्यों की चर्चा उनके वास्तविक अथों को त्यागकर 
और राष्ट्रीय नीतियों को उनके अनुकूछ व्यवस्थित करते समय करते हैं । 

फिर गांधीजी ने भ्रामीण व कुटीर उद्योग जैसी पदावल्ों का प्रयोग न करके, जिसका 
अर्थ जनसामान्य समभते हैं, अगर “औद्योगिक विकेन्द्रीयररण” पद्‌ का इस्तेमाल किया होता 
तो शिक्षित वर्ग संभवतः उसे अधिक भच्छी तरह समझ सक्ता। उनकी नयी शिक्षा-योजना, 
जेसा रूस में है, बेसिक शिक्षा के स्थान पर बहुतकनीकीकरण कहछाती तो सभवतः शिक्षित 
बर्ग उसे ज्यादा अच्छी तरह प्रहण कर सकता। यह कहा जाता है कि शब्द एक बुद्धिमान 
व्यक्ति के विनिमय-बातायन हैं, किन्तु बेबकूफों का बह पेसा है। 


गांधीजी छेखक के रूप में--पुराने घ नए शब्द : 


गांधीजी ने, लेखक के रूप में, अपनो मातृभाषा शुजरातो में, और अंग्रेज़ी तक में, 
अपनी एक विशिष्ट शेली साहित्य में क्रायम की। बह खुल, सरल और साफ है। वह 
मितव्ययी है। गांधीजी शायद ही कमी किसी शब्द का प्रयोग करते हैं जो अनाबह्यक 
है अथषा प्रो महज़ भाषा को अरकृत करने के लिए है। प्रायः जो कुछ भी उन्होंने लिक्षा 
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वह गरीबों और गिरे हुए छोगों के हित से संबंधित है। उन्होंने देषनाओं, शासकों, 
राजाओं, राजकुमारों और कुलीनतंत्रियों पर कोई--कऋहानियां, उपन्यास, कविताएँ अथवा 
नाटक नहीं लिखे। अपने आध्यात्मिक दृष्टिकोण के बावजूद भी उन्होंने किसी विशेष धर्म 
मथवा संस्था के सिद्धान्तों और हड़ विश्वासों का आमग्मह लेकर कमी कोई बात नहीं को। 
किन्तु फिर सी तथाकथित प्रगतिशीश लेखकों की विधार-समाओं में उनके नाम का जिक नहीं 
किया जाता। वे पुराने दस्तावेज ढंढ़ते हैं मौर अगर कहीं उन्हें कोई ऐसा कुछीनतंत्रीय 
हेखक मिल जाता है जिसने गरीबों के द्वित में कहीं कोई वात कही है तो वे ठसकी 
गणना अपने लोगों में ही करते हैं। कुछौनतंत्रीय प्रगतिशीछ केखको के इस श॒ुटु से गांधीजी 
अछग हैं । यह पृणतया पूर्वाग्नह के कारण अथवा राजनीतिक व सेद्धान्तिक मतमेदों के कारण 
नहीं है । यह मुख्यतः हस भाषा की अपनी विशेषता का कारण है जिसका प्रयोग गांधीजों 
ररीबों के द्वित का प्रतिपादन करने के लिए करते हैं। बह साम्यवादी अथबा समाजवादी की 
तथाकथित वैज्ञानिक शब्दावली का प्रयोग नहीं करते। वह न्याय और सम्रता की स्थापना 
की बात कहते हैं। ये केवछ राजनीतिक अथवा मात्र कानूनी नहीं है, अपितु वे नेतिक शब्द 
मी हैं। इनके मनोबेज्ञानिक निहित अर्थ सी है। समाजवादी और साम्यवादोी शोषण, 
वर्ग-संघ्ष और बग युद्ध की चर्चा करते हैं। वे ऐसा सममते हैं कि संसार की समस्त बुराइयाँ 
बाहरी व्यवस्था और संगठन द्वारा दूर की जा सकती हैं। यहां तक कि बुद्धि और हृदय का 
इलाज मो केन्द्रीयदरण दिविर ( कस्सेन्द्रेशन कम्प ) और बौद्धिक शुद्धिररण ( ब्रेनआशिग ) 
से किया जा सकता है। 

चू'कि गॉंधोजी सब -स्वीकृत माषा छा प्रयोग नहों करते इसलिए उनकी गिनती प्रगतिशील 
लेखक के रूप में नहीं को जा सकती, जबकि कोई मी नवयुवक्ृ, जिसने दो-एक लेख नए 
राजनीतिक-आयिक प्रचलित शब्दों एवं मुहावरों का उपयोग करते हुए छिखे है--मले ही वह 
अपने द्वारा प्रदुक्त शब्दों और मुहावरों के निहित अर्थों को बह पूरी तरह से न सममे -अपने 
को एक प्रगतिशील लेखक मान और कह सकता है और अन्य छोग भी उसे उसी हूप में अहण 
कर लेगे। ऐसे लेखक का अपने प्रगतिशील होने का दावा चाहे जो कुछ भी हो, उसके 
लेखक होने का दाता अधिकतर स दिश्व है। बह तोते को तरह उन मुहावरों फो दोहइराता 
भर है जो आधुनिक शिश्षा और प्रगति के परिचायक हैं । 

आधुनिक मल्तिष्क के छिए यह जरूरी है कि बढ गांधोजी के विचार को सममले भौर 
उसका मूल्यांकन करने के पहले अपने को शब्दों की तानाशाहोीं से मुक्त कर छे) इसलिए 
कमी कमी यह आवश्यक हो जाता है कि गांधीजी के विचारों का आज के शिक्षित बर्ग की 
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फ्रबवलित तकनीकी भाषा में अनुबाद किया जाए ताकि सम्प्रेषण की इस कठिनाई को कम 
किया जा सके। 


एक उदीयमान व्यक्तित्व : 


संसार की बड़ी प्रतिमाओं और अत्यंत बुद्धिवाले व्यक्तियों के बनाने में पालन-पोषण से 
कहीं अधिक प्रकृति का हाथ है। वे विशिष्ट योग्यताएँ, जिनफे कारण वे बाद के जीवन मैं 
अन्य छोयों से मिन्न थे, जेसे उनमें जन्मजात थीं। जीवन के आरम्मिक काल में ही उन्होंने 
कुछ असाधारण शक्तियों का परिचय दिया जिनसे बाद के विकास की दिशा का पता 'चलछता 
था। इसमें फोई संदेह नहीं कि ये मूलभूत योग्यताएँ शिक्षा, प्रशिक्षण और अनुमव के माध्यम 
से और भी विकसित की गई । किंतु वे विशिष्ट योग्यताएँ जिनसे उनका केरियर निश्चित दोता 
था, उनमें उनके आरम्मिक वौ में द्वी प्रचुर मात्रा भें देखी गई'। प्रकृति का स्वामानिक 
योगदान शिक्षा और प्रशिक्षण से भधिक था। गपने जीवन में अपने लक्ष्य और कार्य के 
लिए कुछ महानता जैसे उममें जन्मजात थी । उन्होंने अपने जीवन के भारम्भिक काछ में ही 
विश्व के विचार एवं क्रिया को अपना महत्वपुर्ण योग दिया। जिन्होंने लंबी भागु पाई उन्होंने 
अपना सबसे मद्टत्वपूण योगदान अपने युवाकाछ में ही किया। बुद्ध, ईसा, मुहम्मद, शंकर, 
रामकरष्ण, विवेकानन्द जेंसे छोग इस श्रेणी में भाते हैं। किन्तु यह बात नहीं कि केवल धर्म 
के क्षेत्र में ही इस तरद्द के व्यक्तित्व मौलिकता की अपनी जन्मजात प्रतिमा के कारण पनपे। 
रचनात्मक विचार और फकाये के अन्य क्षेत्रों में भी, कछा द्शन, विजशञान, साहिल्‍दय और 
कुशछ सेन्‍्य स“चालन में भी व्यक्ति के विकास के संबंध में हम पही बात देख सफते हैं । 


आम मानवता से उत्पन्न 


गांधीजी ऊँचे छोगों की श्रेणी में नहीं भाते। वह साधारण और भौसत मजुष्यों के 
बर्ग के हैं, जिसमें से कमी-कमी अति-साधारण व्यक्तियों ने अपने चरित्रवक्त एवं आत्मदल्न के 
भाघार पर, विकास की पीड़ासय प्रक्रिया के माध्यम से अपना विकास किया। अपने भआारम्भिक 
जीवन काछ में गांधीजी ने अपने भावी काये एवं लक्ष्य का कोई संकेत नहीं किया। जब 
दे विद्यार्थी ये तब उनमें कोई विक्षिष्ट योग्यता नहीं देखी गई, प्रतिमा तो सेर और भी नहीं 
थी। वह इंग्लेंड बार-एट-छा करने के लिए गए, जेसा उन दिनों किसी मध्यमवर्गीय परिवार 
३ 
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का कोई महात्वाकाशी नवयुवक करता। उनका दक्षिणी आफ्रिका जाना एक व्यावसायिक 
घटना ( प्रोफेशनल एक्सीडेंट ) थी जो किसी भी गुजराती युवा बेरिस्टर के साथ हो सकती 
थी, जिसके पास कोई मुरुदमे न हों। बहां उनके लंबे प्रवास के पीछे कोई राजनीतिक उद्देश्य 
नहीं था। अपने आरम्मिक जीवन काल में जिस गुण के कारण उन्होंने विदिष्टता प्राप्त की वह 
उनका सच्चा स्वभाव, उनकी गदरी निष्ठा और ईमानदारी थी। वे कहते हैं: “में मूलप्रदृत्या- 
त्मक रूप से ही सत्यवारी हूँ, किंतु भहिंसाबादी नहीं। यह सच है. कि मेंने सत्य की खोज 
करते हुए भद्दिंसा को हढ़ा है।” इसके साथ हो उनमें कड़ा परिश्रम कर सकने को सामथ्ये 
एवं छोटी-छोटो बात पर ध्यान दे सकने को क्षमता थी । अपने युवाकाल में उन्होंने धमम के 
प्रति कुछ सीमा लक तीज उत्कण्ठा प्रदर्शित की! परंतु यह उस समय के एक शिक्षित 
नवयुबक के लिए स्वाभाविक था| भारत उस समय परिदम के तथा ईसाइयन के सम्पर्क सेँ 
होने के कारण एक तरद के धामिक उथल-पुथल में था जिसके परिणाम सरूप कई धामिक 
भदिषतन हुए । 


निरन्तर घिकास : 


अपने ध्यावसायिक कार्य में बकील की हैसियत से गांधीजी ने भति उच्च नेतिक मापदण्डों 
का पाछन किया। अधिकतर वे इसके परे भी चले जाते। जब तक किसी मामले के 
न्यायोचित होने की बात से धह संतुष्ट नहीं हो जाते वे उसे खीकार नहीं करते थे। 
वे अपने मुत्विक्रिलों को संतोष देने की पूरी कोशिश करते थे। वे कचइरी के बाहर 
अपने झूगड़ों को तय कर लेने की प्रेरणा उनको दिया करते और इस प्रकार उन्हें 
स्वय॑ बहुत पैसे का शुकसान हो जाता था। इस तरह अपने मुवक्किलों के वे प्रिय हो गए। 
उनमें से बहुत से अपने निजी मामलों में सी उनका विश्वास करने लगे। ये मुबविकल 
मपेक्षाकुत अधिक धनी भारतीय व्यापारी थे। दक्षिण आफिका में अपने देशवासियों 
पर उनका थोड़ा प्रमाव था । उस समय संभवतः गांधीजी ही एकमात्र योग्य भारतीय वकीछ थे। 
अतएव उनसे सिफ् कानूनी मामलो' में ही नहीं बल्कि राजनीतिक मामलों में भी राय छी जाती 
धी। वहां पर भारतीय धर्ग, जेसा कि आज भी है, राजनीतिक, आध्थिक, सामाजिक तथा 
जातीय भसुविधाओं और प्रतिबन्धों से श्रस्त था। पहले गांधीजी की राय बफील की हैसियत 
से छी गईं। इससे वह राजनीतिक क्षेत्र में भा गए। एकबार उन्होंने जो राजनीतिक कार्य 
के लिया, उसमें उन्होंने अपने चरित्र की जन्मजात ईमानदारी, अपने स्वभाव की तीम्ता, 
परिश्रम व अपनी चतुर घनिया व्यावहारिक योग्यता का निर्षाह किया। तब से बनका 
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व्यक्तित निरंतर और भनवरुद्ध रूप से विकसित होता रहा । उसका विकास कसी भी अवरुद्ध 
नहीं हुमआा। यह उनका निरंतर विकास ही था जिससे उन्हें सदा नवयौषन मिला। दिन 
बदछते हैं भौर उनके साथ ही विचार, आदर्श और सोचने व कार्य करने के तरीकों भी बद्छ 
जाते हैं। चढ़ती हुईं उम्र को सबसे बड़ी कठिनाई इस बात में है कि बढ़ समय के बदलाव 
के साथ चले; नए खून को समम्के, उनके नए तरीकों, स्वप्नों और इच्छाओं का उचित 
मूल्यांकक फरे और उनसे सहानुभूति रखे। गांधीजी किसी तरह इमेशा भाधुनिक बने रहे। 
जहां तक मूछ बातों का प्रइन है गधिजी अपने युग से हमेशा आगे रहे। इस बात के 
कई प्रमाण भी पाए गए। यह बात 'भारत छोड़ो” आन्दोछन के समय अधिक स्पष्ट होकर 
सामने आई। उनके अत्यंत बहादुर एवं उप्र साथी भी इस कारण भआाश्चर्यान्वित थे। 
वेयक्तिक सत्याग्रह के सतक हिमायती, गांधीजी ने, जिनकी काम-रोकने की नीति की सभी 
तथाकथित वामपंथियों ने आलोचना की, एकाएक सारी हिचक छोड़ दी भौर बुद्धिमत्तापूर्ण 
सल्लाह पर कोई ध्यान नहीं दिया। उन्होंने अपने को तथा अपने देश को एक ऐसे आंदोलन 
में हाल दिया जिसमें देश के भति उप्रवादी, अत्य॑त॒ उत्साही क्रातिकारियों के दिल भी दहल 
उठे । गांधीजी के शाश्वत यौवन का रद्ृस्थ नए खन के स्वप्नों और हस्छाओं को सममते 
में था। मेरा यह विचार है कि यह इसलिए संभव है कि गांधीजी अपने मूलभूत विचारों 
में समय से इतना अधिक भागे थे कि मनुष्यता को उनके बराबर आने में कई शताब्दियां 
तक छूग सफती हैं। वे स्व को छुनेवाली छगती थीं। फिंतु किसी तरह उन्होंने उनका 
इस तरह उपयोग किया कि वे व्यावह।रिक बन गई' और उनके कुछ ठोस परिणाम मी निकले। 
ये मनुष्य स्वभाव की असंभावित संभावनाओं के प्रतीक हैं जिन्होंने दृशाभों, सुधारको' और 
क्राँतिकारियों' का युग-युग में मागे दर्शन किया है और प्रेरणा दी है। यह बात आज बहुत 
स्पष्ट है जबकि संसार आणविक युद्ध ओर आणवबिक विनाश की संभावना से श्रस्त है। भाज 
की अपनो मयंकर कठिनाइयों में उनका विचारपूण समाधान ढूंढ़ने का श्रेय गांधीजी को तथा उनके 
उपदेशो' को है। 


पक सरजेनात्मक कलाकार : 


रांधीजी एक सजनात्मक कछाकार की तरह थे। जऊबतक कलाकार में सर्जनात्मक 
प्रतिमा रहती है तथ तक वह जवान बना रहता है। गांधीजी अन्त लक उजनशीछ रहे। 
१९४४ में जब गांधीजो अपनी गहरी अस्वस्थता के कारण जेल से बाहर आए तब उन्होंने 
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पूना में मुझसे कार्यकारिणी समिति की एक बेठक में कहा कि अभी वह चुके नहीं और 
मरने के पहले कम से कम एकबार अंग्रेजी शासन से फिर से युद्ध करना चाहेंगे। 

गांधीजी का यौवन उनकी तीत्र विनोदप्रियता के कारण सो था। अत्यंत कठिन 
परिस्थितियों में भी बह उनसे अछग नहीं हुईं। किसी विनोदी व्यक्ति के लिए कोई भी चीज 
बासी और एकदम साधारण नहीं होती। उसके लिए सभी परिस्थितियाँ कुछ नाटकीयता 
लिए हुए होती हैं | 

गांधीजी की कुछ योजनाएँ अनेक वर्षों में परिपक्क हुईं। झुछ का प्रस्ताव उन्होंने 
भपने जीवन के बाद के वो में परिपक्त विचार और अनुभव के बाद किया। उन्हें यह नहीं 
सका कि हाथ-करधा आकत्मिक और स्वासाविक प्रेरणा भी हो सकती है। जब वे भारत 
छौटे और उसके कुछ ब्षों बाद तक घर-करघे का मतकूब उनके लिए, जेसा कि आम तौर पर 
यूरोप में समम्ता जाता है, 'हाथ से बुना हुआ! था, न कि आबश्यक रूप से हाथ से कता हुआ । 
वे स्वयं मी उन दिनो वसा कपड़ा पहनते थे। जब पहले-पहल उन्होंने साबरमती आश्रम 
में बुनाई की मशीन ईजाद की तब जिस धागे का उपयोग किया गया वह मिछ का कता 
हुआ था। उन्होंने भारतीय पग्रामों की सामाजिक और आधिक दशाओ' का निरीक्षण किया। 
वहाँ उन्होंने प्राममासियों की अज्ञानता, गरीबी और बेकारी देखी। उन्होंने वहां पर 
प्रामीणों' की भूमि का बहुत ही छोटे-छोटे टुकड़ों में विभाजन देखा। इन तथ्यो' के भिरीक्षण 
करने पर हो उबमें चखे का विचार पेदा हुआ। भारत के लिए एक राष्ट्रभाषा की योजना 
अंत तक उनमें विकसित और परिपक्क होती रही। उसकी आरंभिक स्थितियां किसी स्पष्ट 
विचार पर आधारित नहीं थीं। व्यावहारिक व सेद्धान्तिक कठिनाइयो पर विचार नहीं 
किया गया। इसका विचार उनमें तब पेदा हुआ जब बह दक्षिण आफ्रीका में थे जहां पर 
भारत के सभी भागों से आएं हुए मजदूरों के बीच बातचीत एक तरह की हिन्दुस्तानी के 
माध्यम से ह्वोतो थी। इस साषाके दो साहित्यिक रूपों के अस्तित्व का स्पष्ट शान उन्हें 
नहीं था। एक सामान्य राष्ट्रमाषा के संबंध में आज जो कटुतामरा बैचारिक मतभेद है. उसकी 
कल्पना वह नहीं कर सके। जब साषा के दोनो रूपो' की स्वमावगत कठिनाइयां धीरे धीरे 
उनके सामने आई तब उन्होंने उन दोनों के संश्लेषण की बात सोची। हस विषय पर 
उनक आरम्मिक विचार एक सर्वसाधारण व्यक्ति को तरह ही थे । 

बेसिक शिक्षा की उनकी योजना अनेक वो के निरीक्षण, प्रयोग और अनुभव का परिणाम 
थी। उनका अहिंसा संबंधी विचार भी एक विकासशील प्रक्रिया के बीच से गुज़रा। प्रथम 
विश्वपुद्ध में उन्होंने छोगों को, जिनको इस बात में विश्वास था कि हिंसा एक अच्छे कार्य के 
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हित में उचित है, ब्रिटिश सेना में मर्ती होने की सलाह दी। उन्होंने स्वय॑ उनलोगों को पैना 
में भर्ती करने का बीड़ा उठाया । किंतु द्वितीय विश्वयुद्ध में उनका युद्ध के प्रति दृष्टिकोण आरंभ 
से ही मिन्न था। पह किसी भी रूप में उससे अपना संबंध नहीं रख सकते थे। यह बात 
नहीं थी कि मारत में ब्रिटिश-शासन के प्रति उनका रुख बदकछा हो। इसका कोरण यह था 
कि अहिंसा -संबंधी उनके विचार में विकास हो पाया था। उनके अन्य विचार एवं योजनाएं 
भी बराबर परिवत्तित और विकसित होती रहों। सच्च तो यह है कि जीवम भर उनका व्यक्तिल 
बढ़ता और विकसित होता रहा । 


समाज कल्याण के अर्थ में राजनीति : 


अपने जीवन के उद्देश्य के प्रति उनकी चेतना घीरे-धीरे बिकृसित होती रही, और आरंभ 
में तो अज्ञात रूप में ही वह काये करती रही । एक पिश्व-युद्ध होने के लक्ष्य की उनकी कोई 
कल्पना नहों थी। चम्पारन में (१५१७ हैं० ) जहां यह कहा था सकता है, कि उन्होंने 
अपना राजनीतिक जीवन शुरू किया, अपने साथियों से उन्होंने अधिकतर दक्षिणी आफिका में 
प्रयोगों और अनुमब तथा सत्याश्रह के अपने नए तरीके के बारे में बातचीत की। उनकी 
यह बातचीत रोचक और शिक्षाप्रद थी। गांधीजी एक अच्छे कहानी कहनेवाडे की तरह पूरी 
तटस्थता से ये बातें कहते थे । वे अपने पिछले अनुभवों के बारे में बतछाते थे, और शायद्‌ 
ही कभी अपनी साबी योजनाओं के संबंध में उन्होंने चर्चा की। भविष्य का मतलब 
उनके लिए तात्कालिक मविष्य था जो चम्पारन में उनकी योजना और समयसारिणी को तथा 
उनके आश्रस के बिकास को किसी तरह प्रभावित करता था। उन दिनों उनमें इस बात का 
कोई स्पष्ट विचार नहीं था कि थे किस प्रकार सारतीय जन-जीवन में फिट हो सकेंगे । 
वे अपने आश्रम के संगठन में जुटे हुए थे, जिसके द्वारा थे अपने कल्पित रचनात्मक कार्यक्रम 
की दिशा में अपने प्रयोग करना चाहते थे। इसका स्थरूुप राजनीतिक होने की अपेक्षा 
सामाजिक और शेक्षणिक अधिक था। उस समय वे राजनीति में छूबे नहीं थे। बल्कि, 
सामाजिक सुधार के माध्यम से वे राजनीति पर विचार किया करते। उने दिनाँ एक अवसर 
पर अहमदाबाद के विद्याथियों फो सम्बोधित करते हुए उन्होंने उन विद्यार्थियों को अहमदाबाद 
के अत्यंत गंदे सम्मों और गछियोँ को साफ करने की सलाह दी। उन्होंने कहा कि उसमें ही 
छखराज है। 'स्वराज' के संबंध में उनके विचार में मूछतः कोई परिवर्तन नहीं आया क्योंकि 
उनका खयाल था कि उसका एक सामाजिक तत्त्व होना दाहिए और शाक्ति का प्रयोग तभी 
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उचित होगा जब वह जनता के हित और विकास के लिए किया गया हो। उन्होंने शीघ्र 
ही यह समझ लिया कि अहमदाबाद के गंदे रास्ते और अन्य सामाजिक व आर्थिक बुराइयाँ 
जो इमारे देश में हैं, देश की राजनीतिक दासता से गहरे तौर पर सम्बद्ध हैं । 

चूंकि गांधीजी का व्यक्तित्व बराबर पवपता रहा और विकसित 'होता रहा, और विकास 
की यह प्रकिया कभी मी अवरुद्ध नहीं हुईं। उनको एक सवंसाधारण पुरुष और छत्री की संभावना 
पर इतना अधिक विश्वास था । उन्होंने यह कमी सी विश्वास नहीं किया कि अन्य छोग वह 
सब नहीं कर सकते थे जो उन्हों ने स्वयं किया। वे कभी सो यह नहीं सोचते थे कि वे 
मानव-स्वमाब अथवा अपने देशवासियों से जो अपेक्ताएं रखते हैँ, वे असम्भव हैं। वे 
अधिकतर यही बात जनता के बीच कहते थे। सन्‌ १९४२ में वर्षा में अखिछ भारतीय 
कांग्रेस समिति की बेठक में उन्होंने कहा, “में तब जरा भी विचलित नहीं हुआ जब मौलाना 
ने मुझ्ते आकाश की ऊँचाई तक पहुंचा दिया। में इवा में नहीं रहता । में प्रथ्यी का आदमी 
हूँ। भेंने कमी काई हवाई जहाज नहीं देखा । में आपकी तरह ही हूँ, एक मामूली-सा मिट्टी 
का बना हुआ इन्सान । -*“अगर ऐसी बात न होती धो हम लोग इन बीस वर्षों तक साथ- 
साथ काम नहीं कर पाते। मौलाना ने मेरे लिए प्रशंसा के ये शब्द स्नेह के कारण कहे हैं, 
किंतु में उन्हें स्वीकार नहीं कर सकता । मुझे व्यग में 'बनिया' कद्ा गया, और उसे में अपनी 
योग्यता का प्रमाण पत्र मानता हूँ ।” आम मनुष्य के प्रति इस तरह का दृष्टिकोण उनकी 
प्रजातंत्रात्मक भावना का एक कारण मी है। सामान्यतः अति प्रतिभावाले कुछीनतंत्री होते हैं। 

गधिजी के व्यक्तित्व एवं विचारों का इतने वर्ष त्तक निरंतर विकास उनके विचारों को 
व्यवस्थित करने में कठिनाई उत्पन्न करता है। अधिकतर उनके दिशा देनेवाले विचारों को 
उनके असलो रूप में समझना अथवा उनके अनेक सामयिक और विभिन्‍न परिस्थितियों में दिए 
गए वक्तव्यो' के बीच संगति बिठाना आसान नहीं है। उनमें अस'गतियां देखी जा सकती हैं। 
अस गति के आरोप का उत्तर देते हुए वे कहते हैं, “लिखते समय में कमी भी यह नहीं 
सोचता कि मेंने पहले क्या कहा था । किसो दिए हुए प्रइन पर अपने पिछले वकतव्यों' से 
स'गत रहना मेरा उदं श्य नहीं है ; अपितु मेरा ध्येय सत्य से जेसा कि किसी क्षण वह मेरे 
सम्मु्ष आता है, बराबर संगत रहना है। इसका परिणाम यह हुआ है कि में सद्य से 
सत्य तक की यात्रा करते हुए बढ़ता रहा हूँ। इस तरद मैंने अपनी स्मृति को अनावश्यक 
दबाव पड़ने से रोका है, और इससे मी बड़ी बात तो यह है कि मुम्के जब कप्ती सी अपनी 
हाछ की रचना से भपनी पुरानी, यहां तक पचास सा पुरानी, रचनाओं को तुलना करनी 
पड़ी, मेंने उन दोनों के बीच कोई अरूगति नहीं देखी । कितु मेरे मित्र जो भसंगति देखते 
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हैं, भच्छा हो कि वे मेरी साम्प्रतिक रचनाओं का ही अर्थ भ्रहण करें जब तक वे मेरी पुरानी 
रचनाओं को ही अधिक परंद नहीं करते। परंतु अपना चयन करने से पहले उन्हें यह देखने 
का प्रयास करना चाद्विए कि कहीं इन विरोधासासों के बीच कोई भाधारभूत भौर द्राश्वत 
संगति तो नहीं है |” 

गांधीजी के व्यक्तित्व का निरूपण जिस विकासात्मक प्रक्रिया के माध्यम से हुआ, उसके 
कारण उनके भालोचकों के लिए यद्द भासान हो गया कि वे उनके कथनों की असंगतियों व 
विरोधों पर मधिक बल दे'।। एक सहानुभूति रखनेवाले समीक्षक के लिए भी, जो यह महसूस 
करता है कि विरोधामास दूर किए जा सकते हैँ, यह कार्य कठिन है। यह कठिनाई गांधीजी 
के विचार का अध्ययन करनेवाले विद्यार्थी के लिए ही केवछ नहीं है। व्यावहारिक कार्यकर्ता 
भी, जिसे गांधीजी के विचारों को अपनाकर अपने कार्यक्रम की समी बातों पर अमल करना 
है, इतनी उपैक्षा नहीं कर सकता । अधिकतर वह किसी पुरानी मिसाल को अथवा पहले 
अपनाए गए तरीके को अपना आदश मानकर अपना मार्गद्शन करता है और भधिकतर 
बढ़ पाता है कि वे जरूरी बातें जो उससे भपेक्षित थीं, उसने पूरी नहीं कों। गांधीजी ने 
बदलती परिस्थितियों में नित नए और सिन्‍्न तरीकों को अपनाकर सफछता प्राप्त की। अपने 
कार्यक्रमों में शायद ही कमी उन्होंने अपने को दोहराया। सत्याग्रह के विभिन्‍न अदोलतों 
में जिस योजना और तकनीक का उन्होंने उपयोग किया वे एक-सी नहीं थीं। एक श्रत्य॑त 
गतिशील और प्रगतिशील व्यक्ति के लिए, जो जीवन के विभिन्‍न कार्यक्षेत्रों में सोचता और 
कार्य करता है, यह बिल्कुल स्वाभाविक है। 


गांधीजी के प्रस्तुतोकरण में संकक्षप्तता : 


क्या यांधीजी ने अपने विचार की अत॑गतियों भौर कमी-कमी व्यवहार के विरोधों में 
सामझस्य स्थापित करने का प्रयास नहीं किया? उन्होंने हस दक्षा में कोई गंभीर 
प्रयास नहीं किया । जब कभी सी उन्होंने ऐसा किया सी तो उनको बौद्धिक 
व्याख्याएं अथवा स्पष्टीकरण तक-सम्मत नहीं छो । गांधीजी बहुत ही कम शब्दों का उपयोग 
करते थे, यद्यपि जो मी बातें उन्होंने सामने रखीं उनकी सतक्क भौर विस्तृत व्याख्या भावश्यक 
थी। भधिकतर उनकी व्याख्याएं समस्याओं के प्रति उनके विशिष्ट इष्टिकोण से प्रमाषित थीँ। 
उनके भाधारभूत मूल्य आध्यात्मिक और नेतिक थे। इनसे जीवन के अन्य क्षेत्रों में मी उनका 
इश्किण प्रभावित हुमआ। भाज तो नेतिक व आध्यात्मिक मूल्य आयः नहीं रह गए। उन 
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पर संदेह किया जाता है। सामाजिक, राजनीतिक भौर आर्थिक समस्याओं की, जेसी 
गांधीजी ने की, उससे कहीं अधिक वेशानिक और विस्तृत व्याख्या उनकी की जानी चाहिए । 
न केवल प्रारमिक व्याख्याएं संक्षिप्त हैं, बल्कि आछोचना के उत्तर भी बहुत संक्षेप में हैं। 
चुंक्ि अधिक पढ़ने का अवकाश उन्हें नहीं मिल पाता था इसलिए भपने और अपने विचारों 
के खिछाफ़ बहुत-सी भाछोचनाओं पर उनका ध्यान नहीं गया। उनको विश्वास था कि 
अपने काये और उसके व्यावद्वारिक परिणामों से, मात्र शब्दों से नहीं, दूसरों में निष्ठा पेदा , 
होगी। जिस किसी आलोचना पर उन्होंने ध्यान दिया वह उन व्यक्तियों द्वारा की गई--णिन्‍्हें 
गाँधीजी गंभीर व्यक्ति मानते थे । परंतु तब भी उनकी व्याख्या अव्यवस्थित थी । 
यांधीजी ने कमी भी विद्वेषपूर्ण कुछ नहीं लिखा और न पेम्फलेटबाजी की। उन्होंने अपने 
विचारों को उचित ठद्राने के लिए केवल संक्षिप्त उत्तर दिए। बह कसी भी फोई तक विरोध 
में नहीं देते थे। उनके खयाल में अपने दष्टकोण को तकसम्मत ठहराना उपयोगी और 
भधिक्र अच्छा तरीका था! कितु वंचारिक मतभेद में कुछ प्रासंगिक बाते अधिकतर और भी 
सशक्त रूप में सामने आतो हैं जब विरोधी फे विचारों की भालोचना फी जाती है। विचार 
प्रायः असमानता और साज्निध्य बतलाने पर अधिक स्पष्ट होते हैं। गांघीजी के पास लंबी 
तर्क-बदसों के लिए न तो समय था, भोर न प्रतिमा ही । अपने 'आलोचकों भर विरोधियों 
के प्रति भी उनमें सदाशयता थी। चम्पारन-जाँच में गांधीजी के साथियों ने, जिनमें कुछ 
प्रतिष्ठित वक्कीक थे, बागानवालों के मामले की कमज़ोरियों पर ध्यान आकर्षित किया और 
बागानवालों के साक्षियों के प्रति-परीक्षण का सुझाव दिया। परंतु गांधीजी ने इन सुमकावों 
से कमी भी फ्रायदा नहीं उठाया। वे ऐसे प्रति-परीक्षण के खिलाफ थे जो बागानवालों 
को एक तरद्द क्री असमंजस को स्थिति में डाक दे । वे उनका सद्भाव और उनसे मैन्नी 
चाइते थे। वे यह जानते थे कि वे यह सब नहीं पा सकते अगर बढ़े प्रति-परीक्षण द्वारा 
उनकी ख्वीकारोक्तियों से उनके किए कायों को बतछाकर उनकी अवमानना की जाए। वें 
भषिकतर कड़ी, और कमी-क्मी तो निर्मम भालोचना के शिकार हुए। आलोचना का उत्तर 
न देना उनका सामान्य नियम था। उन्होंने कभी मी विरोधियों के पक्ष का भथवा उनके 
दशन का बिद्लेषण नहीं किया । यह बात नहीं थी कि उनको आलोचना नहीं की जा सकती 
थी--मला कोई मी पक्ष ।ऐसा हो सकता है जिसकी आलोचना कुछ सफलता के साथ एक 
चतुर बकोल न कर सके १ --परंतु उन्होंने अगर ऐसा नहीं किया तो इसलिए कि बह उनका 
भ्िंसा का तरीका नहीं था। मुस्लिम लीग और ज़िटिश सरकार दोनों के प्रति गधा 
का एक-सा ही रुख़ था। अधिकतर उनके पास ऐसे दस्तावेज़ थे कि जिनके प्रकाशित किए 
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जाने पर जनता का भाक्रोश उमरता और मदत्वपूण पार्टियों और व्यक्तियों की भ्रतिष्ठा को 
घकका पहुंचता, किंतु उन्होंने किसी मौक् का फ़ायदा उठाने के खयाल से उन्हें कभी भी 
प्रकाशित नहीं किया। अपनी भात्मकथा में उन्होंने वे बातें समाविष्ट नहीं कीं जिनसे उनके 
कुछ साथियों और विरोधियों के कायी का भंडाफोड़ होता । अपनी आत्मकथा को आज की 
तारीख तक न छिखने का मुख्य कारण यही था ; अन्यथा उनको फुछ प्रतिष्ठित व्यक्तियाँ के 
बारे में--जिनमें कुछ की हक में मृत्यु हुह और कुछ भांज भी जीवित हैं--लिख्धना पड़ता 
और उनकी आलोचना करनी पड़ती तथा उनके कृत्यो' का भंडाफोड़ करना पड़ता । 

जब कभी गांधीजी ने किसी कार्य के किए जाने को उचित ठहराया तब उनके बौद्धिक 
तर्क उस बात के साथ पूरा न्याय नहीं कर सके जिसका बह प्रतिपादन कर रहे थे। यों उनके 
निर्णय और काये करने का तरीका अधिकृतर सही था। कितु एक अति-प्रतिमासम्पन्न व्यक्ति 
की तरह वे अधिकतर उन निणयों और कार्यों तक अपनी अन्तरवेतना के सहारे पहुँचते थे, 
तक प्रक्रिया द्वारा नद्वीं। इसका परिणाम यद्द हुआ कि उन्होंने जो तक उनको सह्दी सिद्ध 
करने के लिए दिए वे ठीक नहीं लगते थे अथवा दोषयुक्त होते थे। अधिक से अधिक वे 
गढ़े हुए तक मालूम होते थे जिनपर पहके कमी विचार ह्वी नहीं किया गया। उनके बीच 
जबद॑स्ती कायम किया हुआ, बहुत दृर का संबंध छगता था। बहुधा कोई व्यक्ति ऐसा 
मइसूम करसा था कि औचित्य को स्थापित करने के छिए इससे अच्छा तर्क दिया जा सकता 
था। किंतु दूसरी ओर, कुछ अवसरो' पर गांधीजी की तकं-प्रक्रिया एक प्रतिष्ठित और चतुर 
बकील के तर्क जेसी लगती है, जिसके कारण कमी कभी उनके विरोधी उन्हें अत्यंत कूटनीति- 
पूर्ण राजनीतिज्ञ समभते थे । 


निर्णय और तके-प्रक्रिया के बीच सम्पके-सूच 


कमी क्षमी प्राकृतिक दुघेटनाओ के लिए भी थे नेतिक तर्क दिया करते थे। यह 
आधुनिक वेशानिक बुद्धि की बौद्धिक व्यास्या की कल्पना के प्रतिकूल है। सन्‌ १९३४ में 
उन्होंने सत्याप्रद्द आंदोलन के रोक दिए जाने का सुक्ताव जिस आधार पर दिया वह कोई मी 
नहीं समक्त सकता था और न उससे सहानुभूति द्वी रक्ष सकता था। उनके एक आश्रमसाथी 
ने, (जिसपर उनको बड़ा मरोसा था, जेल के अधिकारियों द्वारा निर्धारित देनिक कार्य नहीं 
किया। जब उन्हें यह बात मादूम हुई तो उन्हें बड़ा धक्का छगा और पह यह सोचने 
छगे कि अभी मारत की जनता इस छायक नहीं है कि बह उस कढ़े अनुशासन का पालन 
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कर. सके जो एक अहिंसात्मक आंदोलन की सफलता के लिए ज़हरों है। उनका कहना तके- 
सम्मत नहीं था, क्योंकि कमी मी ऐसा नहीं हुआ कि हमारे अच्छे से अच्छे देशभक्तो' ने 
जेल के नियमो' का पूरी तरह से पाछन किया हो । इस बात पर विश्वास करना बड़ा मुश्किक 
है कि अपने साथियों के व्यावसायिक उद्देश्य और व्यवहार के बीच विरोध उन्होंने पहले-पहल 
ही देखा था। यह बेबकूफो की बात भी छगतो थी कि किसी व्यक्ति द्वारा कार्य न करने का 
एक उदाहरण ही राष्ट्रीय सत्याग्रह आंदोखन को रोक देने के लिए पर्याप्त कारण है। उनका 
तर्क टीक महीं लगता। कित्रु फिर भी राजनीतिक दृष्टि से उत समय आंदोलन का स्थग्रित 
किया जाना एक अच्छा और चुद्धिमत्तापूण निणय था। उस समय जो स्थिति थी उसमें 
बहुत सी ऐसो दशाएं थीं और बहुत से ऐसे राजनीतिक कारण थे कि जिनके आधार पर 
निर्णय को उचित ठहराया जा सकता था। निणय यर्याप सही था तथापि उसके समथन 
में जो तक दिया गया, यदि वह पूरी तरह ग्रलत नहीं था तो क्रम से कम अपर्याप्त 
ज़्सर था । 

बिहार में जो बड़ा भूकम्प आया उसके बारे में उन्होंने बड़ो गंमोरा के साथ लिखा कि 
भूकम्प का आना भोर उसके फहुसरूप मजुष्य का दुःख सोगना, बिद्दारियों के पुश्ल-द्र-पुश्त 
अस्‍्तृश्यता के अपराध के कारण है। इससे बुद्धिवादियों को यद्वां तक आघात पहुँचा कि 
कविंगुरु रवीन्नाथ ठाकुर ने इस वक्तव्य का विरोध आम जनता के बीच में किया । मानवता, 
कम से कम भारत में, अभी वह वेज्ञानिक दृष्टिकोण नहीं अपना सकी है कि वह मानव दुःख 
के किसी सौतिक अवसर अथवा अन्य कारण को उसका निमित्त कारण ही मान ले; और यह 
माने कि मानव-दुःक्ष और मानव-चिकृति तथा असमानता के बीच कोई घनिष्ठ संबंध नहीं 
है। किंतु मनुष्यों के थीच किसी एक असमानता को किसी विशेष प्राकृतिक दुर्घटना का 
कारण बतलाना एक अनुचित मान्यता है। ऐसा प्रतीत होता था जैसे गांधीजी ईश्वर के 
विशेष कृपा-पात्र थे उस अवसर पर अधिक से अधिक जनता का इसी बात पर ध्यान 
दिलाया जा सकता था कि भूकम्प के कारण प्राप्त दुःख अन्याय व असमानता के संचित कर्म 
का परिणाम था और मविष्य में बेसा आचरण नहीं किय। जाना चाहिए ! 

कभी-कमो गांधीजी ने सामाजिक अथवा राजनीतिक अर्वाछनीय कार्यो' को पापमय 
कहा । विदेशी कपड़ा पहनना पाप है; विदेशी अदालतों में वकालत करना पाप है। 
विदिशी संस्थाओं में अध्ययन करना पाप है ; अपने देश में विदेशी सत्ता द्वारा स्थापित विधान- 
सभाओं में बेठना पाप है। इन सभी बातों पर अमछ न करना सामाजिक, राजनीतिक तथा 
आधिक कारणों के बल पर व्यक्ति अथवा राष्ट्र कें लिए अद्वितकर बतलाया जा सकता है; 
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किंतु उन्हें पाप कहने का मतलब प्रस्थापनाओं के तारिक आधार कोन पहचानना है णो 
निरोक्षित तथ्यों एवं ताकिक परिणामों पर निर्भर है । 

मेरा एक माई सन्‍्यासी है जो गांधीजी के साथ कुछ समय तक साबरमती में रहता था। 
बह खादी नहीं पहनता था। सच्‌ तो यह है कि उसे इस बात से कोई मतलब ही नहीं 
था कि बह क्‍या पहनता है अथवा खाता है अगर ठसका खाना निरामिष्र हो। पह ईश्वर 
का सच्चा सक्त था। एक दिन मेंने आश्रम के एक रूढ़ खयाल रखनेवाले सद्त्य से कहा कि 
खादी न पहनना मछा कंसे पाप दो सकता है। में यह केसे मान लेता फि ईश्वर का कोई- 
सच्चा मक्त पापी हो सकता था सिर्फ इसलिए कि वह खादी नहीं पहनता था । मुझे तात्कालिक 
उत्तर मिला “हमें यह नया पाप रचना होगा ।” मैंने कहा :“इस दुनिया में यों ही बहुत 
से पाप हैं। और नए पापों को रचने की कोई आवश्यकता नहीं।” 

यह्द ग़नीमत है कि गांधीजी के लिए ये पाप घातक नहीं थे, अपितु क्षम्य थे और समय- 
समय पर परिस्थितियों के अनुसार उनका स्वरूप बदलता रहता था। उनमें से कुछ 
अर्थद्वीन और नेतिक-निरपेक्ष कायों के रूप में बच रहे। उनमें से कुछ बदली हुई 
स्थितियों में अनिवाय भी हो गए। उठदाइरणाथे, १९२० में काउन्सिल में प्रवेश पाप 
था, परंतु १६३४ में वह अनिवाये समझा गया । गांधीजी ने कह्दा कि अब उसमें परिवतन 
नहीं होगा । कितु ग।धीजी के कुछ कानूनी अनुयायियों के दिमाग में यह बात थी कि ये 
पाप मौलिक हैं और ये रूढ़िवादिता और पायछपन को जन्म देनेवाले स्थायी मानसिक अवरोध 
हैं। या यह तर्क पेश किया जा सकता है कि आखिर नाम में क्या रखा है ? अगर गांधीजी 
ने किन्हीं विशेष अल्पकालिक कार्यो' को पाप कहा तो जनता ने उनका परित्याग कर दिया। 
नए विचारों को ठीक तरह से समभने के लिए तथा नई योजनाओं का मूल्यांकन करने के लिए 
जिन शब्दों का प्रयोग किया जाता है उत्का बड़ा महत्व है । 

नमारत छोड़ो' आंदोलन के तर्क-संगत नेतिक, आधिक, राजनीतिक, राष्ट्रीय तथा 
अन्तराष््रीय कारण थे जिनके भाधार पर उसे उचित ठहराया जा सकता भा। कितु 
गांधीजी की ओर से पर्याप्त तके नहीं दिए गए | घल्कि जब भी उनसे इस तरह के ऋतिफारी 
भांदोलन की तेयारी के बारे में पूछा गया, वे केवल इतना ही सुमकाव दे पाते थे कि चर्खा 
भौर खददर आंदोलन को तीत्र बनाया जाए। सम्पकं-सूशत्र समर में नहीं भा सकता था और 
वह केवल विश्वास के बल पर ही प्रदण किया जा सकता था। इसमें संमवतः भाश्वर्य की 
कोई बात नहीं। बहुत ही कम कछाकार और अत्यंत सज्जनात्मक प्रतिमावाझे ठीक तरह से 
बौद्धिक तक दे पाते हैं. और किसी बात का ताकिक औचित्य सिद्ध कर पाते हैं। उनमें 
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साधारणतः आहोचनात्मक तथा विश्लेषणात्मक प्रतिमा की कमी रहती है। अपने कायोौ 
का ही वह मूल्यांकन प्रस्तुत नहों कर सकते हैं। भषिकतर उनके द्वारा किए गए काये के 
गुणों का अच्छी तरह वर्णन और उसका ओऔदचित्य बतलाने का का दूसरों के द्वारा ही किया 
जा सकता है। खादों का अर्थशास्त्र खय॑ गांधीजी की अपेक्षा किसी भर्थशास्‍्त्री द्वारा, 
जो पश्चिमी रूढ़ आर्थिक (सिद्धान्तों का कायल नहीं है, ज्यादा भरछो तरह निरूपित किया 
जा सकता है। 'मारत छोड़ो' प्रस्ताव के साथ अपेक्षाकुत अधिक न्याय एक पत्र के संषाददाता 
और छुईद फ़िशर जसे प्रशिक्षित समीक्षक द्वारा हुभा। फिसी बात का औचित्य सिद्ध करना, 
उसकी व्याख्या करना, मूल्यांकन भर भालोचना, ये साधारणतः अधिक सर्जनात्मक क्रियाएँ 
नहीं हैं। कसी किसी उदाहरण में ही वे सजनात्मक उंचाधयों को छू पाती हैं। सामान्यतः 
वे शुद्ध बौद्धिक क्रियाएँ हैं। और इसलिए उनके लिए पुसकीय ज्ञान और तुछनात्मक 
अध्ययन की पृष्ठभूमि की जावश्यकता है। गधधीजी में न तो इस कार्य के छिए आवश्यक 
गुण थे, न उनके पास समय द्वी था और न द्वी इस दिशा में उनकी खामाविक भसिरचि थी। 
इसका परिणाम यह हुआ कि जो बुद्धिवादी गांधीजी की प्रस्थापनाओं को अथबा निष्कर्षों 
को स्वीकार करते हैं, उन्हें अपनी तरफ से तक देना होता है और औचित्य सिद्ध करना पड़ता 
है। उनके साथ अंधे अनुकरण की बात नहीं है। वे गांधीजी की तीक्षण अंतर्तृष्ट और 
उस पर आधारित सही निर्णय को स्वीकार करते हैं। कितु उनके 'सही निष्कर्षों” को सही 
मानने के उनके अपने आर्थिक, राजनीतिक तथा सामाजिक कारण हैं । यह बात प्रायः 
सभी जानते हैं कि जवाहरछाल आम तौर पर गांधीजी द्वारा दिए गए व्यावहारिक मागदशन 
को ख्ोकार करते थे, छेकिन उनको तक्क-प्रक्रया से भसहमत होते थे। अपने आधुनिक 
दृष्टिकोण से बह्द गांधीजी के तर्को के स्थान पर अपने हो तक दिया करते थे। कांग्रेस के 
भनेक सहत्वपू प्रस्तावों के साथ अधिकतर ऐस( था कि उनकी भात्मा गांधोजी क्री दो हुई 
होती और विस्तृत ,त्क जबाहरलालजी के दिए हुए होते । ग्रांधीजी एक सीमा तक गपने 
साथियों द्वारा दिए गए तक को बुरा नहीं मानते थे अगर उनके व्यावहारिक निष्कषों, भौर 
योजताओं को मान लिया जाता था। दूसरी मोर उनके साथियों ने उनके निर्गयय को अच्छा 
और उचित पाया। उनके कुछ साथियों में वैचारिक मतभेद की यह स्वीकृति अधिकतर 
उनके मस्तित्क और हृदय के बीच की छड़ाई फही जाती है। यह समफा जाता था कि 
जहां एक ओर उनका मस्तिष्क गांधीजी के विचारों को अस्वीकृत कर देता था, थहां दूसरी 
ओर वे इतने भाधुक थे कि उन विचारों को अथवा उनके नेतृत्व को वे छोड़ नहीं सकते थे। 
इस तरह का विचार उनके साथियों के प्रति, जो भपने बछ पर जनता के नेता थे, न्याय नहीं 
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करता | व्यक्तिगत बफ़ादारी अपने स्‍्यान पर अच्छी और उचित है। किंतु इससे महत्वपूर्ण 
राजनीलिक मामले तय नहीं होते जिनका संबंध लाख-लाख छोयों के तथा भावी पीढ़ियों के 
दुःख-दर्द से है। यद्पि गांधीजी और उनके साथियों के बीच अत्यधिक लगाव था; फिर भी 
उनकी व्यक्तिगत बफ़ादारी ऐसी नहीं थी कि वे लोकहित को अपनी निजी भावुकता से कम 
महत्व देते। उनके .मुख्य अनुयायियों के साथ विदारहीन षफ़ादारी अथवा अंधघानुकरण 
जैसी कोई चीज़ नहीं थी। चित्तरंजन दास, मोतीछाल नेहरू, वक्तम भाई, राजाजी, जवाहरलाल 
और अन्य कई छोग रघर स्टाम्प नहीं हो सकते थे। कितु फिर सी उन्होंने सत्याग्रह जेसी 
नई प्रकार की राजनीतिक क्रिया में गांधीजी की तीदण अंतरंष्टि और अनुमव का 
आदर फिया। 

इसलिए गांधीजी के विचारों पर निर्णय तथा उनका मूल्यांकन उनके अपने गुणों के 
आधार पर इह्ोना चाहिए, न कि गांधीजी द्वारा दिए गए तक के आघार पर। विद्यार्थी को 
गाँधीजी को तकं-प्रक्रिग और उनकी शेली अथवा जिन दाब्दों और मुद्ावरों का उन्होंने 
उपयोग किया, उनसे संतुष्ट नहीं होना 'बादिए। प्रत्येक बढ़े सुधारक की तरह ही उनका 
विचार उनके शब्दों और तर्कों' में नहीं बंध सकता । अधिकतर किसी विशेष कार्य के छिए 
उनके द्वारा दिए गए तकों' की अपेक्षा उनके आचरण ही अधिक वाचाक हैं। गतएवं उनका 
अध्ययन करते समय केवल उनके द्वारा उच्चरित अथवा लिखित शब्द पर ही ध्यान नहीं देना 
चाहिए, अपितु यद्द मी देखना चाहिए कि किस प्रकार फा उनका जीवन था तथा किस तरह 
उन्होंने गंभीर स्थितियों का सामना किया, किस सरह उन्होंने संस्थाओं का संगठन किया और 
किस तरह का व्यवहार उन्होंने मित्रों और बिरोधियों के साथ किया । उनका व्यक्तिगत तथा 
सामाजिक जीवन एक खुली पुस्तक की तरह था। अतएध ठनकी रचनाओं का अध्ययन 
इसके साथ ही साथ करना चाहिए। उनकी रचनाएं ही उनके बेयक्तिक तथा सामाजिक 
जीवन-दशेन के सभी निद्वित अर्थों' को व्यक्त नहीं करतीं। इसके अलावा गांधीजी के विचारों, 
नीतियों और कार्यक्रमों को ठीक तरह समझने के छिए विद्यार्थी को अपनी बद्धि, ज्ञान और 
अनुभव पर निर्भर करना होगा। 


अनु० : वारीन्द्र कुमार वर्मा 


गांधोजी के कतिपय मूल विचार ओर व्यक्ति एवं सम्पत्ति के 
प्रति उनका दृष्टिकोण 


र॑गनाथ रामच्द्र दिवाकर 


इस छोटे से लेखन में में गांधी के व्यक्ति एवं सम्पत्ति विषयक दृष्टिकोण से सम्बन्धित उनके कुछ 
मूल विचारों पर विचार-विमर्श करने का प्रयत्न कर रद्दा हूँ । 

गांधी के विषय में एक महत्त्वपूर्ण तथ्य यह है कि वे चेतन मानव जीवन के उच्चतर 
स्तरों के विषय में अपनी परिकत्पना की ओर अनवरत रूप से बढ़ते और विकसित होते रहे । 
दूसरा उतना द्वी महत्त्वपूर्ण तथ्य यह है कि वे अपने चितन को न केवल लिखित ओर मौखिक 
शब्दों के माध्यम से अपितु अनुभूत सत्य के अनुसार समय-समय पर अपने क्रिया कछापोौं के 
माभ्यम से भी सप्रेषित करने के लिए सदा व्यग्न रहे । वे निस्‍्संदेदह एक बविलक्षण आदशवादी 
थे, परन्तु वे एक ऐसे भादशबादी थे जिन्होंने अपने आदर्श को मनुप्य और चरावर से उसके 
सम्बन्धों के रूप में प्रतिफछित करके ही साकार किया। उनका जीवन आध्यात्मिक रहा, 
पर उनकी आध्यात्मिकता अलौकिक विचारों भौर भवधारणाओं से संतुष्ट होनेवाली नहीं थी; 
उन्होंने भाध्यात्मिकता को व्यावहारिक जीवन में रूपान्तरित करने का मंगीरथ प्रयास किया, 
चाहे वह सामाजिक-आश्थिक क्षेत्र दो, सावजनिक अथवा निज्जी जीवन दो अथवा चाहे बह 
क्षेत्र राजनीति अथवा नीतिशास्त्र का हो । वे समस्त सृष्टि के मूल में विद्यमान एक सर्बोपरि 
अनन्त सत्तामें विश्वास करते थे। वे इन सत्योंक्रे सय ( परमसत्य ) के अन्वेषक और उपासक 
थे भौर उसे पहचानना, अनुभूत और प्रतिष्ठित करना उनकी छालसा थी। यद्यपि मलौकिऋ 
सर्वोपरि सत्ताक़्ी उपलब्धि के लिए उन्हें प्राथना, उपासना एवं अन्य साधनाएँ सुलम थीं तथापि 
उन्होंने सर्वापरि सत्ता को उसके व्यक्त रूप में उपलब्ध करने के उद्देश्य से चेतनमात्र के साथ 
तादात्म्य-बोध, प्रेम, सेवा, तपस्या और त्याग रूपी साधनाओं का आश्रय लिया। 

उनके लिए सर्वोपरि सत्ता सत्य, भात्म-प्रकाश, प्रेम और सहज-नियम रूप थी और उसकी 
सम्प्राप्ति चतुदिक की प्रत्येक बस्‍्तुसे उचित सम्बन्ध, चितन, अजुभत्र भौर क्रिया के माध्यम 
से की जा सकती थी क्योंकि प्रत्येक चेतन पस्तु स्वयं सर्वोपरि सत्ता का दी प्रतिविब थी। 

गांधीजी यह कहते हुए कमी नहीं थके कि सत्य और अहिंसा ऐसे युगलतारक थे जिन्होंने 
सदा उनका पथ-अद्शन किया । उनका कथन था कि वे एक हो सिक्के के दो पहल हैं । 
इसलिए में यह कदना चाहता हूँ कि अद्िंसा के माध्यम ते सत्य ( की प्रतिष्ठा ) उनका एकमात्र 
धरमेविश्वास था। उन्होंने भद्टिसा, प्रेम और विरोधियों को भी मूछाधिकारों की समान प्राप्त 
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से हृतर किसी अन्य सांधन से सत्य के आवाहन का प्रयत्न तक नहीं क्रिया । इश्लेंड और भारत 
दोनों के लिए समान मंगलकारी होने पर ही उन्होंने अंग्रेज्ी-राज्य के पिरुद्ध कठोर भहिसात्मक 
युद्ध छेड़ा, पर उनका यह युद्ध अंग्रेज-जनता के विरुद्ध नहीं था। उनका विश्वास था हि 
भारत का शौषण बंद करने तथा बल और छल से निर्मित अपने साम्राज्य एवं उपनिवेक्ञों का 
परित्याग करने से बिटेन अधिक शुद्ध और महान्‌ बन सकेगा। 

मारत की प्राचीन परम्परा के अनुसार उनका विश्वास था कि प्राणिमात्र में व्याप्त चेतन- 
तत्त्व भद्ौत है और उन्होंने प्रत्येक जीवित और चेतन वस्तु के साथ ऐक्य का अनुभव किया। 
उनका विश्वास यह भी था कि परम सत्ता और उसके व्यक्त रूप फो उपलब्ध करने का मार्ग 
व्यक्त और सश्मात्र के साथ तादात्म्य की प्रतीत से होकर ही है। उन्होंने कहा, में ईश्वर 
के रूबरू होना चाहता हैं, भौर उनके इस साहस ने उन्हें उस मार्ग पर 'घचलने के लिए अभिप्रेरित 
किया जिसे वे अत्यन्त साथेक और अनुभव-सिद्ध रूप में अहिंसा कहते थे। उनके लिए भरष्टिंसा 
एक अभावात्मक सिद्धान्त मात्र नहीं था, वह हिसा का त्यांग मात्र नहीं था, अपितु उनके 
निकट भद्दिसा भावात्मक प्रेम, अधिकारों की समानता के बोध और इसलिए विपज्षतम और 
तुच्छतटम तक पहुँचने की प्रबल अंतःप्रेरणा की द्ोतत थी । और, प्रेम खय॑ को उनकी सेवा, 
उनके लिए कष्ट सहन और आवश्यकना पड़ने पर उनके लिए उत्सगं के अतिरिक्त किस अन्य 
हुप में व्यक्त ही कर सकता है | 

सत्य, अमूत्त और निरपेक्ष सत्य, जिसे हम मूलभूत तात्विकता कहते हैं, अनुमवातीत 
एकरसता और कालछजयी सत्ता का साक्षात्कार उन्हें निस्संदेह हो चुका था। परन्तु मानव 
मात्र के छिए अलौकिक सत्ता के शरीर रूप व्यक्ष जगत के साथ तादात्म्य की स्थापना से ही 
उसकी ओर अग्नसर हुआ जा सकता था। व्यक्त जगत में प्राणिमात्र और उसमें सी मानव 
हमारे सर्वाधिक निकट है। अतएब गांधी के छिए “मनुष्य सब वस्तुओं का मापदण्ड' था। 
मनुष्यकी खतंत्रता, उसका गोरब, आत्म-सम्मान, विधाता की सर्वोच्च एवं सर्वोत्कट्ट रचना के 
रूप में अपनी पूण सामध्य को विकसित और अभिव्यक्त करने का अबसर उ नका आदर्श बन गया 
जिसे उपकृब्ध करना प्रत्येक का कर्तव्य है। मलुष्य की सर्षपक्षीय एवं पूर्ण मुक्ति उनका 
चरम लक्ष्य था। परन्तु गांधीने अपनी समस्त शक्ति के साथ इस बात पर बछ दिया कि 
उनके छिये तो श्रेम और अह्दिसा एकमात्न माग है ही, बह सबके लिए मी सर्थोत्तम अनुगमनीय मार्ग 
है। उसकी उपलब्धि मनुष्य की मुक्ति, प्रेम, समानाधिकार की प्रतिष्ठा एवं निःखार्थ सेवा, 
कृष्टसदन एबं त्याग से ही हो सकेगी। 

गांधीजी न केवछ आदशंषादी थे भौर न मात्र सिद्धान्तवादी । वे यह ज़ानने के लिए 
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पर्याप्त व्यवह्वारवादी थे कि पशुजगत में बहुन बड़ी मात्र में द्विसा विद्यमान है, यथपि पद्चुओं ने 
दिसा को विज्ञान और फलछा का रूप देकर उसे विधिवत्‌ शोषण का माध्यम नहीं बनाया है। - 
पशु चेशए' सहज-य्रत्ति-प्रेरित होती हैं, सायास नहीं । उनका कहना था कि मलुष्य विकास 
के एक उच्चतर घरातल पर पहुँच चुका है और यदि उसे और ऊंचा उठना है तो उसे उच्चतर 
सिद्धान्त का अनुसरण करना चाहिये और वह सिद्धान्त प्रेमका सिद्धान्त है। प्रेम मानव 
जाति का सिद्धान्त है जैसे बर्बरता जंगल का सिद्धान्त है। उन्होंने सत्य की प्रतिष्ठा के निमित्त 
अन्याय और अधर्म से मोर्चा लेने के एकमात्र विकत्प के रूप में अहिंसा फा बरण करने का 
एक और फारण दिया है। मनुष्य कमी आश्वस्त नहीं हो सकता कि सत्य का उसका 
अपना ही ज्ञान अतिम है और उसके विषय में ज्ञान की कोई और सीमा हो ही नहीं सकती। 
इसलिए उन्होंने कद्दा कि हिंसा अथवा संघर्ष के माध्यम से सत्य को प्रतिष्ठित करने की ,बात वे 
कमी सोर्चेंगे भी नहों। वे अपने सत्यके लिए स्वयं कश्सहइन कर लेंगे पर उसे अबरतापूर्वक 
दूसरों पर आरोपित नहीँ करेंगे । 

यह सब एक सरल सूत्र में परिवर्तित हो जाता है और वह सूत्र उस एक प्रइन के उत्तर 
में निहित है कि एक व्यक्ति का दूसरे व्यक्तियों से जिनके सम्पर्क में बह किसी कारण अथवा 
उद्देश्य से आता है, चाहे वह प्रत्यक्ष संघर्ष ही क्‍यों न हो, क्‍या सम्बन्ध होना चाहिये ३ 
--और इसका उत्तर यह है कि वह सम्बन्ध एकपक्षीय प्रेम, मूछाधिकार्सर फो समानता, सेवा, 
कष्सहन और त्यागका होना चाहिये। प्रत्येक भाव अथवा अनुभव जो एक व्यक्ति के 
हृदय में दूसरे मानव से किसी प्रकार का सम्बन्ध द्ोने पर उद्बुद्ध होता है, एकमात्र प्रेमघारा 
में द्रबित कर दिया जाना चाहिये और उस व्यक्ति को प्रेम एवं अधिफारों की समानता के उसी 
प्राणदायी अमत में सराबोर होकर दूसरों के विषय में सोचना और काये करना चाहिये। 
गाँधीजी ने इस प्रकार के प्रेम को केवल मानव मात्र के छिए सीमित नहीं किया अपितु प्रत्येक 
प्राणी के लिए उसका विस्तार किया। केवल प्रेम प्रसूत सम्बन्ध ही, जिससे मनुष्य अन्य 
सहधर्मियों के साथ उद्भूत दो रहा है, मासन्न सामूहिक विनाश के कगार से उसकी रक्षा कर 
सकता है। सामूहिक विनाश की स्थिति प्रेम और उसमें समाविष्ट सब कुछ फो न करने के 
कारण ही उत्पन्न होती है। 

अब उनके प्राथमिक विचारों और घूछ बिश्वासों के आधार पर हम सम्पत्ति के विषय में 
उनकी पेचारिक पद्धति का पर्यवेक्षण फरेंगे। यहाँ सम्पत्ति से मेरा तात्पयय उनके शरीर के 
अतिरिक्त प्रत्येक सांसारिक एवं भौतिक वस्तु तथा उन आध्यात्मिक एवं अन्य शक्तियों से सी 
है जो उनमें विद्यमान थीं भथषा जिनपर उनका अंशतः अथवा पूर्णतः अधिकार था अथवा हो 
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ता था। गाँधीजी ने सम्पत्तिके विषय में अपने दशन और "मात्र गरहिंसा के माध्यम 
सत्य' के अपने विश्वास के अनुरूप दृष्टिकोण बिकसित किया। यथपि वे न्यासधारिता 
सिद्धान्त को पूरी तरह विकसित नहीं कर पाए तथापि यह निरापद्‌ रूपसे कहा जा सकता 
कि न्यासधारिता एक ऐसा सम्बन्ध था जिसे उन्होंने सम्पत्ति मात्र के विषय में तकपूर्ण 
कोणके रूप मैं परिकत्पित किया। धस्तुतः न्‍्यासघारिता फोई ऐसा सिद्धान्त नहीं है जो 
रे वर्तमान जीवन और सम्पत्ति विषयक दृष्टिकोण के लिए सर्वधा अपरिचित हो। वास्तव 
प्राता-पिता अपनी रुतानों के लिए अनेक प्रकार से स रक्षक होते हैं। ट्र॒ष्टों की स्थापना, 
है वे सावजनिक हों भथवा निजी, कुछ लक्ष्यों की पूवि और लोकहित एवं मंगछ अथषा 
वृषय सार्थजनिक प्रयोजनों की सिद्धि के छिए होती हैं। उस सिद्धान्त का समग्र जोबन 

उपयुक्त अर्थ में संपत्ति कददलानेबाली प्रत्यक वस्तु तक विस्तार द्वी बह सम्बन्ध है जिसकी 
कत्पना गाँधीजी ने कौथी। उन्होंने द्रल्टी के रूपमें काये करने के लिए किसी आयोग 
स्थापना के विषय का वहिष्कार नहोंँ किया परन्तु बशानुगत न्यासधारिता का 
। ही नहीं था और किसी प्रकार के निजी छाम की बात सोची नहीं जा 
तीथी।! 

यदि हम पूर्ण न्यासधारिता के प्रस्तुत सिद्धान्त को मनुष्य और उसके शरीर सहित उसकी 
त्ति तथा उसकी सहज एवं अन्ित क्षमताओं एवं शक्तियों के बीच का सम्बन्ध कहें तो 

कह सकते हैं कि वह सिद्धान्त पूण हो जाता है। और यदि द्रत्टी सम्पत्ति को सुरक्षा, 
“माल ओर अभिनषृद्धि के विषय में उसके खामी के रूप में कार्य करे तो यह सिद्धान्त कहीं 
एक सार्थक और शक्तिशाली हो जाता है। परन्तु ज्यों ह्टी सम्पत्ति के उपयोग का प्रइन 
॥ है, द्रस्टी को उसे दूसरों के छाम और कल्याण के लिए हो उपयोग में छाना होता है, 
| अपने छिए अथवा किसी स्वार्थपूण प्रयोजन की सिद्धि के छिए नहीं। और केवल तसी 
गाँधीजी के अथ में बास्‍्तविक ट्रस्टी होगा। 

इस प्रकार गाँधीजी ने व्यक्तियों भौर चेतन प्राणियाँ के बीच प्रेम के सम्बन्ध को स्थापना की 
. भपने से अभिन्न मानकर दूसरों का सम्मान एवं उसी भावसे उनके प्रति व्यवहार किया। 
[ वे कुछ और भी कर सकते ये, जेपे कि वे दूसरों के लिए अपना पूर्णोत्सग कर सकते 
जो खय॑ के लिए नहीं कर सकते ये, क्योंकि वे खयं के लिए किसका उत्स करते जब 
प्रतत्व खय॑ ही ठत्सगंघ्मी है। यह उस व्यक्ति अथवा व्यक्ति-समूह को छाम है जिसे हम 
: करते हैं। यहाँ प्रेम में केबल अहिसा का ही समावेश नहीं है अपितु उसमें दूसरोके 
गण के लिए सब कुछ कर डालने की ह॒ढ-संकल्प व्रत्ति भी समाविष्ट है। प्रेमके अंतर्गत दुष्कर्म में 

है 
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सहयोग, अन्याय और ऐसे अल्प काये जो विकास विदद्ध हैं अथवा जो सम्बद्ध व्यक्तियाँ फ्ो 
पतनोन्मुख भौर भोछा बनाते हैं, अवश्य ही समाविष्ट नहीं हैं । 

जहाँ तक सम्पत्ति का सम्बन्ध है, गाँधोने सम्पत्ति को दूधरे का मंगल करने के साधन 
के रूप में ग्रहण किया ओर इसके लिए उनका आधार यह सिद्धान्त था कि समध्टिमंगल में 
व्यष्टिमंगल सहज निहित है। इसकी परिणति न्यासधारिता की समभ्र अवधारणा में 


होती है । 


अनु०--प्रेमकान्त टंडन 


जीवन यखन शुकाये याय करुणाधागाय एसो । 
सकल गाघुरो लुकाये याय, गीतसुधार्से एसी ॥ 
कम यखन प्रबल-आकार गर्राज़ उठिया ढाऊे थारि घार 
हृद्गप्रान्ते, है जीवननाथ, शान्त चरणे ण्सो॥ 
आपनारे यथे करिया ऋपण कोणे पड़े थाके दीनहोन मन 
दुयार खुलिया, हें उदार नाथ, राजसमारोहै एसो ! 
धासना यखन्र विपुल्ल घुल्ाय अन्ध करिया अबोधे भुलाय, 
'पोहे पषिछ, ओहे अनिद्, रुद् आलोके एसो ॥ 


-'रवीन्नाथ ठाकुर 


मद्दात्मा जी को यह गान बहुत प्रिय था। यरबडा जेल में जब महात्मा जी ने अनशन 
भंग किया तब ग्रुहंदेव ने स्थ” इस गोत को गाकर सुनाया था | 


ऊसंपा० 


ट्रस्टोशिप का सिद्धांत--वतमान संदर्भों' में 


रामकुमार भुधाऊलका 


'सर्वजन द्विताय, सर्वजन सुखाय' दर्शन भारत की प्राचीन ऐतिहासिक परम्पराओं और रीतियाँ 
द्वारा सम्मत भूछतः भारतीय द्शन है जिसने प्रायः हर युग में भारतीय समाज के सभी पक्ष 
और क्रियाओं को निर्देशित किया है। यही दर्शन वस्तुतः गांधीबाद है। बापू ने समाज 
एवं काछ की सभी समस्याओं का समाधान उक्त दशन के आधार पर खोज कर प्रस्तुत किया 
और भारतीय जन-मानस को इस दशेन की प्रभावशीलता से सवेदित किया। उन्होंने व्यष्टि 
और समष्टि के प्रति नयी दृष्टि प्रदान को और यह प्रतिपादित किया कि समाज की मात्र 
इकाई होते हुए भी व्यक्ति का अस्तित्व परंधक्क होता है। सामाजिकता को विशाल परिधि में 
व्यक्तिबाद की मद्तत्ता का प्रतिपादन एक नयी बात थी और इसीछिए ग्रांधीजी को महान्‌ 
युगपुरुष माना जाता है । 

जब पाइचात्य जगत माकसे के द्वन्द्ात्मक भौतिकवाद से आंदोलित था और वर्ग-स'घर्ष की 
भनिवार्यता पर जन-विश्वास जमता जा रहा था तब गांधीजी ने वगेसहयोग का नया, मौलिक 
नारा देकर विश्व फो चमत्कूत कर दिया। उन्होंने समाज के भंदर बगो के अस्तित्व को 
स्वीकारा अवश्य छेकिन द्वितों के टकराव अथवा संघर्ष की अनिवायेता को कमी मान्यता नहीं 
दी। वर्ग-सदयोग वर्ग-भेद से उत्पन्न तनावों को दूर करने का शांतिपूर्ण एवं कल्याणकारी 
मार्ग सिद्ध हुभा है और जो कोग मास के वर्ग-संघष विषयक सिद्धान्त की और उन्मुख होने 
छगे थे वे अब इस नये विकल्प की ओर आकृष्ट हो उठे हैं। सर्वोदिय भांदोछन इसी गांधीवादी 
सिद्धान्त की खामाविकर निष्पत्ति है। जयप्रकाश नारायण, नवकृष्ण चौघरी भादि अनेक 
जन-नेता माक्सवाद के मोह से मुक्त होकर सर्थोदय में दीक्षित हुए और आज भी सर्वादिय 
भांदोलन में ऐसे छोगों की स'ख्या बढ़णी जा रही है जो अन्यथा माक्सबाद की भोर प्रव्नत 
होते। तेलंगाना के हिंसक साम्यवादी आंदोलन का उत्तर सर्वोद्य ने दिया और एक ही 
समस्या के समाधान के लिए दूसरा श्रेष्ठठर मार्ग सुकाया। गांधीजी द्वारा प्रतिपादित 
'उस्टीशिप' के सिद्धान्त को इसी प्रृष्टभूमि में समम्का जा सकता है। 

द्ष्टीशिप सिद्धान्त क्या दे? गांधीजी ने अपने इस सिद्धान्त की व्याख्या सर्वप्रथम 
भहमदाबाद में की थी जहां वस्त्र उद्योग में मालिकों और मजदूरों के बीच संघ चछ रहा था? 
इसके बाद वम्बर, कछकत्ता आदि अन्य औद्योयिक नगरों में उद्योगपतियों और पूजीपतियाँ 
से बातचीत के दौरान उन्होंने इस सिद्धान्त की विस्तृत रुपरेखा प्रस्तुत की। वर्गं-सहयोग 
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के मूछ सिद्धांत पर भाधारित 'द्रष्टीशिप' बरगे-संघर्ष को अनिवायेता का खण्डन करता है। 
शांधी जी ने बतलाया कि यदि धनी छोग स्वयं फो समाज का कल्याणकारी उपकरण मान कर 
शढ़े' और भपनी धन सम्पदा को समाज की धरोहर समर्मे तो धर्ग-संघष उत्पन्न 
हो ही नहीं सकता । उन्होंने उद्योगपतियों फो यह सुकाब दिया कि वे स्वयं को समाज का 
ढ्रस्टी समर्मो और भपनी पू'जी को ट्रस्ट मानें । इस ट्रस्ट में से वे केबल अपनी जरूरतों को 
पूरा करने के लिए अपेक्षित धन लेने के अधिकारी हैं और शेष पूंजी समांज-कल्याण में छगाए। 
उनका मत था कि वर्ग-संघष तमी उत्पन्न होता है जब पूजीपति अपनी पूंजी को समाज की 
घरोहर न मान कर उसका उपयोग करता है। फछतः समाज का विपन्न वर्ग उससे छ्लुब्ध 
हो उठता है और दोनों धर्गों' के बोच टफराब को स्थिति उत्पन्न हो जाती है । 

गांधीजी ने पृ'जीपतियों और उद्योगपतियों को समक्ताया कि अर्जित पूजी में समाज के 
श्रमिक वर्ग की भी बराबर की साझेदारी है क्‍योंकि पूजी मात्र से उत्पादन नहीं हो सकता 
और उत्पादन बग्योर आय नहों हो सकतो चूकि उत्पादन में पूंओी और श्रम 
का विनियोजन जरूरी होता है, अतः अजित आय में अनेक व्यक्तियों को साक्षेदारों होती 
है। मनुष्य सामाजिक प्राणी है। वह समाज के बगेर नहीं रह सकता और समाज से अछग 
पूजी का कोई महत्व नहीं है। मतः पूजी पर व्यक्ति का नहीं, समूचे समाज का भधिकार है। 

गांधीजी का द्रस्टीशिप सिद्धान्त सामाजिक अथशास्‍्त्र की नयी उपलब्धि है। इसकी 
सबसे बड़ी उपयोगिता यह है कि समाज के सभी वर्गों के बीच सद्भाव और सौद्ाद फायम 
रहता है। इसके विपरीत, वर्ग-उंघष से बर्गो' के बीच शत्रुता बढ़तो है, रक्तपात होता है, 
सामाजिक भशांति बढ़ती है और प्रगति अवरुद्ध होती है। ट्र॒ष्टीशिप सिद्धान्त श्रम और 
पू जी के बीच तालमेल स्थापित करता है जबकि बरगे-संघर्ष श्रम और पूजी के बीच संघर्ष का 
नाम है। जाहिर है कि संघर्ष से सामाजिक शांति भंग होती है और विकास की गति में 
बाधा पड़ती है। दूसरी भोर बर्ग-सहयोग से सामाजिक शांति कायम रहती है और समृद्धि 
के वितरण के फलस्वरूप विकास की गति को बढ़ावा मिलता है । 

द्रष्टीदिप सिद्धान्त की उपयोगिता का दूसरा उज्ज्वछ पक्ष यह है कि पूंजी का अधिकतम 
सदुपयोग होता है। जो व्यक्ति अपनी घन-सम्पदा को समाज की घरोहर मानता है बह 
फिजलसर्ची नहीं कर सकता। दूसरी ओर श्रमिक वर्ग भी भाय में हिस्सेदारी कौ भावना 
से प्रेरित दो कर पूरे उत्साह से उत्पादन में जुटे रहते हैं। घन-सम्पदा के श्रति स्वामित्व का 
साव न होने के फ्रारण अस्वस्थ प्रतियोगिता की गुंजाइश नहीं रहती है। समाज के प्रति 
क्षयाव के कारण उत्पादन स्तरीय होता है भौर मुनाफे का छोम सीमित रहता है। 


ट्रस्टोशिप का खिरद्धांत--घतेमान संदर्भ में १६१ 


देश निरंतर संकट की ओर बढ़ रहा है। जनसंझ्या तेजी से बढ़ रही है, बेरोजगारी बढ़ती 
जा रही है और फछस्वरूप सामाजिक झांति भंग होने की आशंका बलबती होती जा रही है। 
अंसमानता से सामाजिक अप्ततोष बढ़ रहा है। ऐसी स्थिति में गांधी जी का द्वश्टीशिप 
सिद्धान्त ही देश फ्रो पतन और अराजकता से बचा सकता है। इस सिद्धान्त का निरादर 
देश और समाज के लिए खतरनाक सिद्ध द्ोगा जैसा कि देश के कई भागों में नजर माने 
लगा है। पूंजी और श्रम के बीच मन-मुटाव के कारण कई राज्यों में अराजकता व्याप्त है। 
हड़ताले, तालाबंदियां और घेराव ने जहां प्रमति को आधात पहुंचाया है वहीं दूसरी ओर 
समाज की सुख-शांति को सी भंग किया है। कुछ राजनीतिक दल इस स्थिति फो अधिक 
उग्र बनाने को भोर सचेष्ट हैं ताकि भविष्य में उसका राजनोतिक लाभ ठठाया था सके। 
धर्ग-संघ्ष को तेज करने को चेशाए' की जा रही हैं और इस उद्देश्य से राजनीतिक सत्ता छा भी 
उपयोग किया जा रहा है। इससे भारत का भविष्य सयावह सम्मावनाओं की परिधि में 
भा गया है। यदि स्थिति की गम्मीरता को महसूस नहीं किया गया तो परिणाम 
भयंकर होंगे। 

द्रस्टीशिप का सिद्धान्त ही वर्तमान संकट का सह्दी समाधान है। समाज के सभी 
बर्गों' को अपनी मनोशृत्ति बदलनी चाहिए भौर संधर्ष के बजाय सहयोग का पथ ग्रहण करना 
चाहिए। पूंजीपतियों और उद्योगपतियों को मी इस ओर ध्यान देना चाहिए। वे द्रस्टीशिप 
के सिद्धान्त को अमल में लाएंगे तो उससे देश का कल्याण होगा और साथ ही स्वयं उनका भी 
दवित द्ोगा, अन्यथा बगसघष का ज्वार सभी को आत्मसात कर छेगा । इस दिशा में प्रयास 
तत्काल शुहू हो जाने चादिए। समय निकल गया तो पछताने से कोई छाम नहीं होगा । 


गान्धीजी ओर लोक-तन्त्र 

गोविन्द्दास 

भारतीय संविधान में बालिग मताधिकार के आधार पर समाजवादी समाज रचना के सिद्धान्त 
को स्वीकार कर देश में छोकतात्रिक शासन-व्यवस्था कायम को गई। भारतीय प्रजातन्त्र 
के इन सत्रह वर्षों में देश परीक्षण के दौर से गुजरा है और अनैक बार ऐसी स्थिति भी 
बनी है, जब लोकतन्त्र का यह ढांचां लड़खड़ाकर गिरने की स्थिति में सी भा गया है। 
किन्तु हमारे नेताओं ने जो इसके कणंघार और सूत्रधार मी रहे हैं, इसे बड़ी मजबूती और 
भौर जिन्दादिली से सम्हाले रकखा और इसकी बुनियाद नहीं द्विलमे दी। भारतीय छोकतन्त्र 
के इन संस्थापकों और कणधारों में विशेष रूप से राष्ट्रनायक पंडित जवाहरलाल नेहरू, सरदार 
बक्कषम भाई पटेल और देशरत्न डाक्टर राजेन्द्रप्साद के नाम उल्लेखनीय हैं। गांधीजी के 
सप्न और कांग्रेस के छोकरतात्रिक मसौंदे को साकार रूप मिल ही नहीं सकता था यदि सरदार 
वह्लम भाई पटेल ने छः सौ से अधिक देशी रियासतों का भारतीय संघ में विलीनीकरण करा 
देश को राजनेतिक और भावात्मक रूप से एक न बना दिया होता । फिर देश के ठप-प्रधान- 
सन्‍्त्री और भारतीय संविधान सभा के सम्माननीय सदस्य के नाते संविधान निर्माण में उनका 
जो अनवरत योगदान रहा, बही तो आगे भाने वाली छोकतंत्रीय शासन-व्यवस्था की भाधार- 
मित्ति था जिस पर देश का और उसकी मान्य शासन-व्यवस्था का भविष्य निर्भर करता है। 
सरदार बढ़म भाई पटेल के एकनि्ठ प्रयत्नों से ही संविधान निर्माण के बाद देशरत्न डाक्टर 
राजेन्द्रगसाद जी देश के अन्तरिम राष्ट्रपति बने और सन्‌ १९०२ के आम चुनाव के बाद जिन्हें 
देश ने विधिवत्‌ अपना प्रथम राष्ट्रपति चुनने का सौभाग्य प्राप्त किया । दुर्भाग्य से इस बीच 
सरदास पटेल का बरदद्स्त हमारे ऊपर से उठ गया और कांग्रेस के अन्य अनेक अनुभवी 
और त्यागं। नेताओं के साथ देश का सारा भाग्य और मविष्य सर्वाधिक रूप से पं* जवादरछालू 
नेहरू और डा० राजेन्द्प्साद के द्वाथों में आ गया। उन दिनों गांधीजी के भनुयायियों में 
जिन्हें अम्नगषण्य माना जाता था, उनमें पं* जवाहरलाल नेहरू, सरदार बम माई पटेछ और डा० 
राजेन्द प्रसाद के नाम भ्रमुक्ष रूप से छिये जाते थे। इन तीनों के व्याख्या प्रसंग में डाक्टर 
राजेन्द्र प्रसाद जी को तो मनसा, धाचा, करमणा गांधीजी का अनुयायी माना जाता था भौर 
पं० नेहह तथा सरदार के सम्बन्ध में प्रायः लोग कहा करते थे कि नेहरू विचारक हैं, सरदार 
कारक ; सरदार के उठ जाने के बाद नेइरू जो गांधीवाद्‌ का विचारक था, रह गया और 
उस पर ही विचारक भौर कारक का यह दोहरा दायित्व आ पड़ा। किन्तु जेसा कि अक्सर 
होता है, विचारक कहीं बहक न जाय, इस बात पर अधिक नहीं तो अंशलः जिस अकुश की 
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भाषश्यकता होती है, वह ठन पर उनके साथी भौर बजुग के रुप में ठाक्टर राजेन्द्र प्रसाद जी 
का बना रहा । बारह वर्ष के पूरे एक युग तक डाक्टर राजेन्द्प्रसाद जी देश के राष्ट्रपति रहे 
और पं» नेहरू एक छोकप्रिय प्रधानसन्त्री । राजेन्र बाबू के अवकाश-प्रहण करने के बाद 
पंडित जी ने बह रिक्तता महसूस की जो जीवन में उन्होंने कमी नहों की थी। उनके सबसे 
पुराने अनुभवी और योग्य साथी एक के बाद एक उनसे बिदा होते गये। राजेन्द्र बाबू उनमें 
अंतिम थे। अब पंडितजी सर्वथा एकाकी थे, विचारक की दृष्टि से सी और कारक की दृष्टि 
से सी। डाक्टर राजेन्द्रप्साद जी के भवकाश-प्रहण करने के कुछ समय बाद दही देश पर 
चीन का आक्रमण हुआ भौर इसने देश की छोकतं॑त्रीय शासन-व्यवस्था, उसकी प्रतिष्ठा, उसके 
अस्तित्व और पंडित जी के स्वोगीण व्यक्तित्व को एकबारगी कसौटी पर कस विया। चीन 
का यह आक्रमण एक छोकतंत्रीय शासन-व्यवस्था पर एक तानाशाहदी शासन-व्यबस्था का हमला 
था। इतना ही नहीं, छोकतंत्र और उसकी सभस्त मान्यताओं और नीतियों पर यह एक 
एसी चोट थी. जिस पर न केवछ भारत का बरन्‌ सारे।स॑सार का सविष्य समय की तुछा पर 
चढ़ गया । भारत के संस्तार का सबसे बड़ा प्रजातापञ्रिक देश होने के कारण संसार के सभी 
प्रजातात्रिक राष्ट्र इस संघ से चिन्तित हो गये भर परीक्षण के इस दौर में प्रजातंश्र के 
पोषक राष्ट्रों ने भारत को सहयोग और समर्थन देकर उसे इस संकट से उबारा। 

चीन की इस चीट ने पंडित जवाहरछालजी को बुरी तरह सकमोर दिया। मानो उनके 
वे सारे स्वप्न जो उनके दाशनिक दृष्टिकोण के कारण व्याषवह्ारिकता से दूर थे, धूछघूसरित 
हो गये। उनके शांतिप्रिय विचारक व्यक्तित्व पर यह पहली और अन्तिम चोट थो जिसने 
मंततोगत्वा उन्हें तोड़ हो दिया । 

चीनी आक्रमण के समय और उसके बाद सन १९६५ में पाकिस्तानी. इमले के समय 
हमने एक घात और अनुभव की कि राष्ट्र के आत्म-सम्मान पर आंच आने की स्थिति में सारा 
राष्ट्र उसका सर्व-साधारण किस प्रकार अपने धार्मिक, सास्कृतिक, सामाजिक और जातीय मतामत 
तथा भेद्माव क्षणमात्र में भुलाकर,एक दीवार की तरह खड़ा हो जाता है। यह शुभ-शकुन 
अपने ध्वामिमान और स्वदेश प्रेम के कारण तो है ही, इसमें मी लोकतंत्रीय शासन-व्यत्रस्था 
का कम हाथ नहों है । इन्हीं दिनों हमने अनुभव किया कि स्वाभिमान और देश-प्रेप को यह 
जो आग इमारे देखने में आयी वह सवपिक्षा सब-साधारण के दिछ से उठने वाली छपट थी, 
जिसमें ये दोनों ही आक्रमण झुलस कर घस्त हो गये | 

गान्धोजी के वरदानी प्रयत्नों ते देश को आजादी मिली । पर ठसे बचाना और उसकी 
रक्षा करना, सदियों की दासता के बाद मुक्त मारतीय भात्मा ने सबंप्रथम सन्‌ १९६२ में चीनी 


१६४ पिश्वभारती पत्रिका 


भाकरमण के समय सोखा और ह््स सीखे हुए सबक को अदा किया सन्‌ १९६५ में पाकिस्तानी 
आक्रमण के समय ! 

छोकतन्त्र का यह गुण है कि उसका हर नागरिक अपने अधिकारों और दायित्यों से 
परिचित रहे। इतना दी नहीं, उसे अपने अधिकार और दायित्व निर्वाह का समान अवसर 
सुलम हो। भधिकार और दायित्व की इस जागरूकता के बिना कत्त व्य पालन संभव नहीं है 
और कर्त्त व्य-पाछत बिना कोई भी लोकतंत्रीय शासन सफल, सुदृढ़ और स्थायी नहीं बन सकता । 

भारत में छोकत॑त्रीय शासन की नोंव कांग्रेस ने डाली । गीजी के छिए सखराज्य साधन 
था और लछोकतंत्रीय शासन साध्य। अपने पषित्र जीवन, पचित्र उद्देश्य और पवित्र प्रयत्नों से 
उम्होंने खराज्य तो देश को अपने हाथों सौंपा और छोकतंत्रीय शासन उनके बाद उनके 
अनुयायिओं ने देश को दिया' इस प्रकार साधन और साध्य की यह्द प्रक्रिया पूरी हुई। 
गांधीजी की मान्यता रही कि साधन शुद्ध होगा तो साध्य पविन्न होगा ही । पर यदि साधन 
में अपविन्नता भायी तो साध्य भी उसके अनुरूप दूषित और अपविन्र हो जायगा। अपकिश्नता 
के आते ही पतन आने छगता है। अतः प्रजातंत्र की सफलता उसके स्थायित्व और उज्ज्वल 
भविष्य की दृष्टि से भी यदि हमारी लोकतंत्रीय शासन-व्यवस्था में जो अब भारत के महान 
सविष्य के लिए एक साधन बन गयी है यदि अपवित्रता का अ्रवेश होता है तो उसका 
सविष्यत्‌ साध्य सी धूमिल और मलिन होकर अपविश्र बन जायगा। अतः समय रहते यह 
सावधानी भाज के कणधारों को रखनी है जिन पर बिश्व के इस विशाछ भू-खण्ड के प्रजातन्त्र 
के सफल प्रयोग और परीक्षण का द।यित्व है। 

पंडित जवाइरलाल नेहरू ने गांधीजी के छोकत्त्री रुप के संबंध में विचार व्यक्त करते हुए 
क्षेरी कहानी' में लिखा है -- 

“गांधीजी के छोकतंत्र का ख्याल निश्चित रूप से आध्यात्मिक है। मामूछी अर्थ में उसका 
संख्या से या बहुमत से या प्रतिनिधित्व से कोई बास्ता नही है। उसकी बुनियाद है सेवा 
और ट्याय, और यह नेतिक दबाव से ही काम लेती है। हाल ही में प्रकाशित अपने एक 
वक्तव्य में ( १७ सितम्बर, १९३४ ) छोकतंत्र की उन्होंने व्यास्या दी है। वह भपने को 
जन्‍्मतः छोकतंत्रवादी मानते हैं और कहते हैं कि अगर--“मनुष्य जाति द्रिंद्र से व्रिद् 
व्यक्तियों के साथ भपने आपको बिलकुछ मिला देने, उनसे बेहतर हालत में अपना जीबन-यापन 
न करने की उत्कष्ठा और उनके समतछ तक अपने को पहुंचाने के जागरूक प्रयत्न से किसी 
को हस दावे का अधिकार मिक्त सकता है, तो में अपने लिए यह दावा करता हु'।” झागे 
चछकर वह लछोकतन्त्र की विवेचना इस प्रकार करते हैं :--- 
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“हुसें यह बात जान लेनी चाहिए कि कांग्रेस के लोकत श्री स्वरूप और प्रभाव की प्रतिष्ठा 
उसके वार्षिक मधिवेशन में सिंच भाने बाले प्रतिनिधियों या दशकों की संख्या के कारण नहीं, 
बल्कि उसकी की हुई सेवा के फारण है, जिसकी मात्रा दिन-प्रतिदिन बढ़ती जा रही है। 
पश्चिमी लोकतंत्र भगरचे अब तक विफल नहीं हुआ तो फम से कम वह कसौटी पर जरूर 
चढ़ा है। ईश्वर करे कि हिन्दुस्तान में प्रत्यक्ष सफलता के प्रद्शन के द्वारा छोकतन्त्र के सब्स्चे 
विज्ञान का विकास हो। नीति-अश्ता और दम्म छोकतन्त्र के अनिवाय फल नहीं होने चाहिए, 
जैसे कि वे निःसंदेह वर्तमान समय में हो रहे हैं, और न बड़ी संख्या छोकतन्त्र फी सच्ची 
कसौटी ही है। यदि थोड़े से व्यक्ति जिनके प्रतिनिधि बनने का दावा करते हैं, उनकी भावना, 
आशा और हौसले का प्रतिनिधित्व करते हैं, तो वह लोकतन्त्र के सच्चे भाव से असंगत नहीं है। 
मेरा मत है कि लोकतन्त्र का विकास बछ् प्रयोग करके नहीं किया जा सकता है। छोफतंत्र 
की भावना बाहर से नहीं लादी जा सकती, वह तो अन्द्र से ही पेदा की जा सकती है ।” 

लोकतंत्र के सम्बन्ध में गान्धीजी कौ भावना, उनकी व्याख्या और विचार जो उन्होंने 
सन्‌ १९३४ में व्यक्त किये थे आज पत्तीस घष् बाद भी ज्यों के हाँ ताजा और हमारी 
छोकतंत्रीय समस्याओं के निदान और समाधान हैं। उन्होंने सन्‌ १९३४ में पश्चिमी 
प्रजात॑ बज्रिक शासन-पद्धतियों को लक्ष्य कर भपनी जिन आशंकाओं को व्यक्त किया था, आज वे 
भारतीय छोकतंत्र पर द्वावी हो उठी हैं। लोकतंत्र की सफलता के लिए गांधीजी का सेवा- 
त्याग और नेतिक दबाब का आदुश आज अतीत की एक यादगार बनती जा रही है। 
लोकतंत्र का वह आध्यात्मिक पक्ष जिसके भाधार पर उन्होंने स्वराज्य की छड़ाई छड़ी और 
अपने हृदय में लोकतंत्र का जिसे वे जनता को भाषा में रामराज्य कह_ठते थे, जो नक्शा बनाया 
भौतिकता के भार से दबा जा रहा है। आध्यात्मिकता के सर्वोत्कृष्ट आदश भरद्विसा का 
वरण कर गांधीजी ने अपने हृदय के खून से जिस देश को सौंचा उसकी भावी पीढ़ियां जिनमें 
बापू के सप्नों का भारत था, हमें जिन पर आज सारतोय लोकतंत्र के बहन का यह थग्रुरुतर 
दायित्व है, कहीं भकृतज्ञ न कहें यहो सावधानी रखनी है। यही महात्मा गांधी और उनके 
स्वप्नों के लोकतंत्र के प्रति हमारी सच्ची वफादारी होगी। 


मेरे बापूजो और गुरुदेव 
काकासाहेय कालेलूकर 


गुरंदेव रवीन्द्रनाथ ठाकुर और राष्ट्रपिता मद्गात्मा गांधी दोनों इमारे युग के सर्वश्रेष्ठ पुरुष 
दोनों के साथ कभोबेश संपक में पा सका यद्ट अपने जीवन का महृद्माग्य मानता हू । दोनों 
का मेरे जीवन पर गद्दरा असर हुआ । दर दृष्टि से देखते दोनों में बड़ा अतर होते हुए भो 
मेरे मन में दोनों के प्रति भसोम भ्रद्धा जम गयी : और दोनों की महत्ता पहचानने के बाद 
दोनों में में एक भद्भुत साम्य मी देख सका ! दोनों के बारे में मेंने बहुत कुछ लिखा है। 
अब भी लिख सकता हू । लेडिन दोनों के बीच तुलना करना मेरे लिए भासान नहीं है। 
हर एक के व्यक्तित्व के बारे में भलग-भलग ढंग से कहना कठिन नहों है छेकिन दोनों के 
बीच तुलना करना मेरे लिए इसलिए कठिन है. कि ऐसा करते हुए मुम्ते अपना व्यक्तित्व बीच मैं 
लाना पढ़ेंगा। और मेरे मन में अपने बारे में बहुत ऊँचा ख्याल न होने के कारण डर 
रहता है कि तुछना करते हुए मै दोनों के प्रति कुछ अन्याय न कर बेढू : 

मेरे लेख के आरंभ में ही यह डर व्यक्त कर 5 मुमे तमल्ली हो रईं) है कि अब में! कुछ भी 
लिख, पाठक समम्क लेंगे कि एक सामान्य व्यक्ति की दृष्टि से यट्ट तुलना हो रही है भौर 
इसलिये उसे कितना मद्दत्त्व देना है पाठक खय' लय कर सकते हैं । 


राष्ट्रीय शिक्षा के हारा क्रान्‍्लत 


अपनी हिमालय यात्रा पूरी करके में शान्तिनिकेतन इसलिये गया कि मारतीय संस्कृति के 
एक अनन्य उद्गाता के एक अनोखे शिक्षा-प्रयोग का निरीक्षण कर सकू' ओर साथ साथ उनके 
जीवन का भी थोड़ा परिचय पा सकू । 

मेंने शुरू से तय किया था कि 'यह जीवग स्वराज्य प्राप्ति के लिए भपित है। और 
स्वराज्य के मानो हैं प्रजाराज्य और मारतीय संस्कृति के विकास के लिये अनुकूल राज्य । 
कालेज के आखरी दिनों में मेरा विश्वास हो गया था कि 'द्िसक क्रांति के बिना अग्नेंजी राज्य 
को हम हटा नहीं सकते! । कई छोटे मोटे क्रॉतिकाही दलों के साथ मेरा संपर्क था। वेधानिक 
अंदोलनों पर मेरा तनिक भी विश्वास नहों था । इसलिये उस समय की कांग्रेस के प्रति 
मेरी तनिक भी निष्ठा नहीं थी । मैने मान लिया था कि राष्ट्र को अयर क्रांति के लिये 
तेयार करना है तो राष्ट्रीय शिक्षा के द्वारा ही हम प्रारभ कर सकते हैं : क्योंकि राष्ट्रीय शिक्षा 
के द्वारा ही भारत को आत्मा को जाप्नत कर सकते हैं। हमारी सनातन सल्‍्कृति के गुण दोष 
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को में पहचानता था। संत संस्कृति का मेरे ऊपर बचपन से प्रभाव था। सनातनी जीवन- 
साधना का सलाबुरा परिचय तो था ही। उसमें से आगे जाकर मैं बुद्धधाद की तरफ सुक 
गया था। छेकिन जानता था कि बुद्धिवाद के द्वारा जनता को हम राजनेतिक क्राँति की ओर 
खींच नहीं सकंगे। भारत की जनता घर्मश्राण है! हमारे यहाँ धर्म और संस्कृति मिन्न नहीं 
हैं। इसछिये घम, संस्कृति भौर राजनीति तीनों का समन्वय किये बिना राष्ट्रव्यापी क्राँति हम 
कर नहीं सकेंगे। 

भद्दिसा के प्रति जो सामान्य सद्माव भारतीय हृदय में रहता है वह तो मुममेँ था ही। 
छेकिन मे मानता था कि क्रांति के लिए सशस्त्र तेयारी भावश्यक है। 


खुले युद्ध के लिये देश तेयार नहीं 


क्राँतिकारी दलों के साथ काम करते और नेताभों के साथ उत्कटता से चर्चा करते में इस 
बतीजे पर भा रहा था कि अंग्रेजों की कुशछता और सामरिक तेयारी के मुकाबले में हमारी 
क्रांतिकारी दक्लोंकी तेयारी नहीं के बराबर है '. सामान्य जनता के मन में क्रांतिकारियों के प्रति 
आदर है। सरकारी खतरा उठाकर भी जनता क्रांतिकारियों को चोरी चुपके से आधिक 
सद्दायता देनेको तेयार है। ऊअिन्‍्तु राष्ट्रीय पेमाने पर क्राँति जगाने के लिये बलिदान की जो 
तैयारी चाहिये वह जनतामें नहीं है। जीषन गत बहादुरी तो छोग बता सकते हैं किन्तु 
युद्धेग लिये जरूरी सामरिक बहादुरी केवल क्षत्रियों का ही स्वधर्म था । और भारत के हमारे 
जमाने के क्षत्रिय तो काफी पिछड़े हुए थे। क्षत्रिय बर्ग वर्तमान राजनीति से पूरे परिचित भी 
नहीं थे। भौर जनता मानती थी कि छश्करी उठाव करना हो तो वह राजाओं का ही काम है। 
सन १८५७ के बाद अंग्रेजों ने राजाओं के मन पर और उनके राज्यतंत्र पर ऐसा कुछ प्रभाव 
डाला था कि उनके द्वारा स्‍्वराज्य का उठाव होने की भाद्या हम युवकों के मनमें रही नहीं थो । 
खंद कुछ क्राँतिकारी नेता नेपाल, बड़ोदा और निजाम का नाम छेते थे। छेकिन हम छोगों का 
उनपर विश्वास नहीं बेठता था। चंद देशी राजालोग अपने विलासी जीवन को सुरक्षित 
करने के लिये अप्रेजों को हर तरह की मदद देने को तेयार थे। इस बात को देखकर हम तो 
देशी राजाओं के बारे में नास्तिक ही बन गये थे । 

मभाशा थी जनजार॒ति की, संस्कृतिक पुमसत्यान की और मनुष्यमात्र के छिये स्वाभाविक 
स्वातंत्य-प्रीतिकी । इसने देखा कि क्रांतिकारी नेता्ों फी देशभक्ति तो अत्यंत उज्ज्वल थी। 
क्रांति के लिये इर तरह का त्याग और बलिदान करने के छिये ने तेयार थे। छेकिन छोक- 
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लागति के लिये क्या करना चाहिये और क्रांति के छिये कितनी तेयारी जहूरी है हसका पूरा 
अंदाज उन्हें नहों है। लोगों में भसंतोष भौर पज़िटिश राज्य के प्रति विद्रोह पेंदा फरने का 
प्रयास तो वे करते ही थे । लेकिन "ऐसा सामान्य बायुमंडल कितना कारगर है” इसका भी 
उन्हें पूरा ख्याल नहीं था। परदेश के राज्यों की थोड़ी सद्दानुभूति प्राप्त की। थोड़े से शस्त्र 
इधर-उधर से इकट्ठें किय्रे और बलिदान के लिये तेयार हों ऐसे तेजस्त्री मुद्ठीमर लोगों का संगठन 
किया। यहाँ तक तैयारी थी। इसके बाद नेता छोग जागतिक परिस्थितिसे अनुकूलता पाने की 
भाशा रख कर बंठे थे। चंद लोग तो फल-ज्योतिष पर विश्वास रखनेवाढे थे। और 
बंद छोग आध्यात्मिक सत्‌ पुरुषोंकी भविष्यवाणी पर अध-विश्वास रखकर उत्साह मेँ 
भाते थे । 

जिनके हाथके नीचे में प्रत्यक्ष काम करता था ऐसे छोगोंसे में अपनी अस्वस्थता व्यक्त 
करता था। नेताओं के मनमें भौर साथियों के मनमें मेरी करांति-निष्ठाके बारेमें पूरा विश्वास था, 
इसलिये मेरी बाते' वे भाद्रसे सुनते थे लेकिन उनसे मुझे संतोषकारक प्रेरणा नहीं मिलती थी । 


मेरा गुग्ला युद्धेमें विश्वास 


राजनेतिक क्रॉतिके लिये आवश्यक है खुड़मखुछा रणभूमि का युद्ध न सही किन्तु जिसे 
गुरिछा ((5०८॥३)॥) युद्ध कहते हैं उसकी तैयारी तो चाहिये ही ! उसकी नेतिक योग्यता के 
बारेमें मेरे मनमें कमो मी शंका नहीं थी। हंका थी फकत इमारी तेयारी के बारे में 
और "तैयारी के हिसाव' के बारे में । एक बात यहां स्पष्ट कर द्‌' । 

दो-चार, पाँच-द्स या घोस-पचीस अंप्रेजों का खून करने से अंग्रेज छोग यहाँ से चले 
जायेंगे ऐसा विश्वास मेरे मनमें कमी था नहीं। साथियोंक्रे साथ चर्चा करते में हमेशा कहता 
था कि “अंग्रेज लोग कायरो की औछाद नहीं है। गुप्त ढंगसे पांच-दस अंग्रेजों फो मारने से 
सामान्य जनता पर कड़ा, निर्देय आतंक फेलानेका उनको मौका सिछेगा। ले जनता को दबा 
देंगे। फिर हमें छोगसे पैसे की मो मदद नहीं मिलेगो। अगर जरूरी धन के लिये हमने 
भारतके धनी लोगों को छूटने का कार्यक्रम चलाया तो हमारो छोकप्रियता भी खतम होगी। 
हमारे धनी छोगोंकी और अ'प्रेजोंकी दोसी बनेगी। और अपने देशमें हम शेर और भेज़ियों 
के जसे त्रए्त प्राणी बन जायेंगे। हमें तो छुपे युद्ध की तैयारी ही करनी चाहिये। उसके 
लिये गुप्ता अत्यंत आवश्यक है जो हमारे राष्ट्रीय खमाव में नहीं है। सुरझुय बात तो हमारे 
पास दिसाब ही नहीं है कि कितनी तैयारी भावश्यक है और वह कैसे जुडानी चाहिये।” 


मरे बापूजी और शुर्दैध १६९ 
अनिश्चित मति में शान्तिनिकेतन में गुरुदेय के पास 


शेसी उधेड़बुन में में हिमालय चला गया। वहां कुदरत की सव्यता का दर्शन करते में 
भाध्यात्मिक-साधनाकी भोर मुझ! साथ-साथ खराज्य-प्राप्तिक चितन तो था ही। वह 
गौण बनना अशक्य था। मेरा घ॒ुमक्कड़ स्वमाव मुझे गंगोत्री, जमनोत्री, केदार, बद्री, क्षीर- 
भवानी, अमरनाथ और पशुपतिनाथ भादि यात्राकी ओर छे गया। वेदान्त-साधना, शाक्ति- 
उपासना और सागवत घमके अनुशीलन की भोर जो उचि थी इसके अद्र रबीद्नाथ ठाकुर की 
गीतांजलि ने प्रवेश किया। और में टागोर-साहितयका उत्कट-प्रेमी घबना। राजमैतिक 
सवराज्य और सस्कृतिक-स्वराज्य का समन्वय ऐसा बेमाल्म हुआ कि आध्यात्मिकता की सारी 
भूसिका ही बदल गयी। तो भी मुझे क्या करना चाहिये हसका निर्णय हो नहीं पाया। 
मैंने कविवर को एक खत लिखा और कहा क्रि में राष्ट्रीय शिक्षाका एक प्रेमी हैं। आपके 
साहित्य से प्रमावित हुआ हैं। चार छः महीने शान्तिनिकेतन में रद कर आपके शिक्षाके 
भादश और पद्धति का अध्ययन करना चाहता हूँ। इसमें मेंने दो बाते श्पष्ट की। मैंने कहा 
कि “कं ऐसा विपक्ष नहीं हूँ कि मुझे आपसे तनझ्या मगनी पढ़े। और ऐसा धनी भी नहीँ 
हैँ कि अपने खाने-पीनेका खर्चा दे सकू। जबतक आपकी संस्था में रहूँगा, जो भी सेवा 
बता देंगे, कहंगा। खाना और रहने का स्थान मिले तो बस है ।” 

मेंने दूसरी स्पष्टता की कि राष्ट्रीय शिक्षाकों संस्था चलाने का मुझे काफी अनुभव है। 
संस्था में सेवा देने वाले 'स्वयं सेवक' कमी-कमी कितने गेर जिम्मेवार होते हैं उसका मुझे 
अनुमव है। इसलिये आपको बचन देता हूँ कि जब तक आपकी संस्था में रहूंगा संस्था के 
नियमों का पालन भक्षरशः और भावशः करूँगा।”? 


शान्तिनिकेतन में गांधोजी से प्रथम मुलाकात 


उनका तुरंत जबाब आ गया और में शान्तिनिकेतन में अवेतनिक अध्यापक बन गया। 

वह मेंने देखा कि दोनबंधु एण्डू ज की सिफारिश से गांधीजी के दक्षिण आफिकावाली 
फिनिक्स सेटलमेन्ट के कई साथी शान्तिनिकेतन में मेहमान के तौर पर रहे हैं। मेंने कर्मबीर 
गांधीजी के बारे में काफी पढ़ा था, छिखा था। उनकी देशमक्ति के प्रति मेरे मन में काफी भाद्र 
था । मेरे एक क्रांतिकारी समय के साथी दक्षिण आफिका जाकर गांधीजी के साथ रद्द आये थे। 
एनसे भौर रगूनवाके बेरिप्टर जौहरी, ढाक्टर प्राणजीबन दास महेता के भी गांधीजी के बारे में 


१७० विश्वमारतों पत्रिका 


छुना था। गांधीजी के साथियों के साथ शान्तिनिकेतन में चार छः महीने रहने का सौका 
मिछा । यह तो विशेष छास हुआ। आखिरकार छ्वय' गांधीजी सन्‌ ३९१५ में दो दफे 
शान्तिनिफेतन में आये। उनके साथियों ने गांधीजी के साथ मेरा परिचय कराया था हो। मैंने 
उनसे अपनी भूमिका की चर्चा को। और अपने राजन लिक गौर आध्यात्मिक आदशौं के अंदर 
जो विसंगति थां उसका भी जिक्र किया। गाँधीजी ने कहा कि “में माश्रम कायम के छिये 
भारत लौटा हू'। अपना एक आश्रम खोलना चाहता हूं। उसमें तुम आ सकते हो।” 
मैंने कद्दा, “क्राँतिफारी को हैसियत से अंग्रेजों को धोखा दे सकता हूं। आप तो मेरे 
देश के नेता हैं। आपको मेरी भूमिका स्पष्ट करनी ही चाहिये। आध्यात्मिक दृष्टि से और 
मोक्ष की दृष्टि से अहिसा के रास्ते बहुत हुआ तो दक्षिण आफिका में आप भारतीयों के सिर 
पर छादा हुआ तीन पौंड का कर हटा सकेगे । लेकिन जिसे अंग्रेज लोग जिटेन के ताज का 
कोहिनूर हीरा समसते हैं उस मारत के राज्य से अंग्रेजों को अद्दिसा के बल हटाना में तो 
नामुमकिन मानता हू'। खराज्य प्राप्ति के छिये हिसा करके दस दफे नरक जाने को तेयार 
हूं। संतों की भहि'सा का मुझे भादर दे किन्तु ख्वराज्य का आग्रह उससे भी अधिक है। 
ऐसे को आप अपने भाश्रम मैं लेंगे १” 

गांधीजी का जवाब था तो सादा । लेकिन सुनकर में चकित हो गया। 

उन्होंने कहा “दुनिया का बहुमत तुम्दारे ही सिद्धान्त का है। में सघुमत में हू। 
भदिसा का सामथ्ये सिद्ध करने का मार मेरे सिर पर है। तुम्हारे जेसे को आश्रम में में 
न छू तो मुझे लोग कहांते मिलेंगे ! आश्रम में आओ, रहो, मेरी कार्यपद्धति देखो। मेरी 
बात जेंच गई, विश्वास बंठ गया तो रहो । विश्वास न हुआ तो उड़कर चले जा सकते हो। 
में तुम्हारे पंख काटने वाला नहीं हूँ।” 

गांधीजी चले गये। उनके आश्रमवासी भी चले गये। तब में शुरुदेव के पास 
गया। मेंने कहा “मापके शान्तिनिकेवन में में चार छः महीने रहने को भाया था । 
भापने मुझे थोड़े ही दिन पहले शान्तिनिकेतन में काम के लिये रहने का 
भार्मशत्रण दिया । मेंने एक तरइ से आपके आमंत्रण को स्वीकार मो किया। मेरी फठिनाईं 
दूर करने के लिए आपने मुझे कहा कि शान्तिनिकेतन में न रहना हो तो विधुशेखर शास्त्री की 
पद॒द से में “विश्वमारती” शखोलनेवाला हूं उसमें दाखिल हो सकते हो। मैंने आपको अपना 
हृदय अर्पित किया है। आपका तत्त्वश्ञान और आपका साहित्य पढ़कर में प्रमाषित हुमा हू । 
भाषके बायुमंडल में रहकर सेवा करने का मौका मिले यह में एक असाधारण गौरव सममता हू । 
छेकिन इन दिनों गांधीजी से मेरी जो बातचोत हुईं है उस पर से मुझे छूग रहा है -मुझे 


मैरे बापूजी और शुरुदेव १७१ 


माफ क्रीजिये दिलकी बात खोलकर कहे बिना चारा नहीं--जिस स्वराज्य प्राप्तिके लिये में 
तक़प रहा हूं। अथवा यूँ कहूँ जिस स्वराज्य के लिए हो में जी रहा हू! वह गांधीजी के 
प्रयत्य से जल्दी नजदीक आयेगा। में आशा करता हू' कि अगर उनके पाश्त में गया तो 
आपके आशीर्वाद मुझे मिलेंगे '” 

शायद गॉंधीजो ने मी मेरे बारेमें गुरुदेव से कुछ बातचीत की होगी । गुरुदेव के आशीबाद 
में प्राप्त कर सका । 


(३९) 


अपने जीवनके अत्यंत महत्त्के दिनोंमें में इन दो युगपुरुषोंका किस तरह परिचय पा सफा 
इसका वर्णन संकोचके साथ किन्तु विस्तार से मेंने दे दिया है ताकि मेरी तुलमाकी भूमिका 
स्पष्ट हो जाय | 

रखीन्ननाथ ठाकुरकी धार्मिक भूमिका अह्यसमाज की थी। उनके पिता महंषरिं देवेनद्रनाथ 
ठाकुर ब्रह्मममाजके प्रमावश्ञाली साधक और नेता थे। स्वय गुरुदेव लोकोत्तर कवि होने के 
कारण उनकी जोवन दृष्टि सार्वभौम कछाधर की थी। जीवन शुद्धि के साथ जीवन समुद्धि में 
माननेवाले यद्द कवि पेराग्य--साधना में मानते नहीं थे । मृर्तिपूजा, शाक्त-उपासना, अबतारबाद, 
गुरुमाहात्म्य आदि अनेक बातों में सनातनधरमं से उनका विरोध था। गांधीजी की भूमिका 
ऊपर-ऊपर से देखे तो भिन्न थी। पूतिपूजा के बारे में न उनके मनमें कोई उत्साइ था, न 
उसका वे तनिक मी विरोध करते थे। वर्णाश्रम-व्यवस्था, भरवतारबाद, ग्रुर-पूजा, त्याग और 
बेराग्यकी साधना आदि असंण्य बातों में वे भपने ढग के सनावनी थे। “सत्य, भहि सा, 
ब्रह्मचय, अस्तेय और अपरिप्रह! वाली संस्कृतिके वेःजबरदस्त पुरस्‍्कर्ता थे। हा्ाँकि सत्यके 
अनन्य उपासक और अश्रयोगी होने के कारण हर क्षेत्र मैं उनकी अपनी निजी शुद्ध दृष्टि थी। 
उनका विश्वास था कि अपनी निजी शुद्ध इष्टिका स्वीकार सनातन समाज के द्वारा वे करा 
सकेंगे। व्यापक और सार्वभौम सनातन दृष्टि से भठय होना न उनके छिये शकक्‍्य था, न 
इषट था। उनका सत्य जीवन का चेतन्यमय सत्य था। वह शाज्दिक या यांत्रिक नहीं था। 
तक के साँचमें सत्य को बेठाने की आवश्यकता वे महसूस नहीं करते थे। उनको सनातनी श्रद्धा 
सत्यके भौर अनुमवके खिलाफ कमी भी जा नहीं सकती थी । 

ब्रह्मर्य, त्याग और वैराग्य को माननैबाले तथा वर्ण भौर आश्रमका भपने ठेंगसे समर्थन 
करनेवाले गांधीजी और, प्राह्मर्भा रवीन्द्रनाथ ठाकुर के बौच जो गहरी खाई दीख पड़ती थी 
उससे में कभी भी अश्वस्थ नहीं हुमा । गुढ्ंदेवकी कछात्मक दृष्टि जीवन देवता की ही उपासक थी। 


१७२ पिभ्वभारती पश्रिका 


किन्तु वे जीवनग्रोही विक्ासिताकों और विकृतिको विश्री कक्कर ठसका विरोध करते थे। 
प्रहात्माजी और गुरुदेव दोनों जीवनकी स्वच्छता भौर संयमको मान्य समझते थे। इसलिये तत्त्ववः 
दोनों में विरोध नहीं था। 


गाँधीजी और गुरुदेव मानवता के उपाखक 


गुरुदेव बुद्ध मगवान के जीवन से और उनकी वाणोसे प्रमावित थे। ब्राह्मदशेन के साथ 
बौद्धदर्शन का समन्वय करते उनको तनिक मी कठिनाई नहीं थी। बृद्ध मगवान ने हिंदू धर्म 
में जो सुधार किया बह गांधीजी को भी इष्ट था। बुद्ध भगवान के धर्म प्रचार से समस्त 
एशिया कितना प्रमावित हुआ है भौर आजकल की पश्चिम की संस्कृति पर भी बुद्ध भगवान के 
कार्य का जो असर हो रहा है उसे गांधीजी जानते थे। उनका तो कद्दना था कि बुद्ध भगवान 
ने जो सुधार अथवा युगकाय किया, हिंदूधम और ससस्‍्कृति ने अधिकांश अपनाकर आत्मसात्‌ 
कर डाला । वे कद्दते थे कि दिंदू धर्म ने दौद्ध धर्म का सारत में बह़्ष्कार या नाश नहीों किया 
किन्तु उसे इजम करके आत्मसात ही किया है। ( ऐसा नहीं होता जो सनातन हिंदूधर्मों 
बुद्धभगवान को ईंइर का नववाँ याने चाल अवतार घोषित नहीं करते। ) 

गुसदेवको स्वराज्य-निष्ठा बग भंग के पहले और बंग भंगके बाद उनके तेजस्वी जीवनते 
स्पष्ट होती ही थी। उन्होंने बंग भंग के आंदोलन के दिनों में स्वदेशी का बढ़े उत्साइसे स्वागत 
किया । विदेशी माल का बहिष्कार करके उनको संतोष नहीं होता। वे तो विदेशी संस्कृतिका 
अंधा अनुकरण देखकर चिढ़ जाते थे। लेकिन जब उन्होंने देखा कि बहढ्विष्कार का भांदोलन 
सदाचार का बंधन भी कबूल नहीं करता, जब उन्होंने देखा कि राष्ट्रमक्ति एक नशा बनकर 
दुराचार का भो समर्थन कर सकती है तब उन्होंने एकाएक सारे आंदोलनमें से अपने को खोँंच 
लिया । छोकप्रियता नष्ट हो जायेगी ऐसे डर को अपने को छने नहीं दिया। और अपनी 
राष्ट्रीयवाकों म॑घराष्ट्रपूजा बनने से बचाया । शुद्ध दृष्टि से सोचने को जो तैयार हैं उनके 
लिये टागोर की राष्ट्रीयीगा और गांधीजी की राष्ट्रीय] में कुछ भेद नहीं है। दोनों भांतर- 
राष्ट्रीयता के समर्थक थे। और मानवता के प्रे-पूरे और एक से उत्साही उपासक थे। 

अपनी “विश्वमारती' के द्वारा जब गुरुदेव सारी दुनियाके साथ सहयोग बढ़ाना चाहते ये 
उन्हीं दिनों जब गांधोजी ने 'मारतमें मजबून हुए श्रिटिश साम्राज्य” को और उसके राज्यत॑त्र फो 
होसानी भोषित किया और उसके साथ असहयोग करने को राष्ट्र को सिफारिश की तब गुरुदेव 
बहुत दुःजलो हुए और उन्होंने अपना मतमेद स्पष्ट शब्दों में जाहिर किया। गांधीजों ने बड़े 


मेरे बापू और शुरदेख १७३ 


प्रेम से, आदर से ( और नम्नता से ) अपना समर्थन किया। दोनोंके बीच मनमुठाव तो 
क्या मानसिक विरोध भी हढ़ हो नहीं सके । शुरुदेवका शातिर राष्ट्रीय सहयोग और आदान- 
प्रदान सांस्कृतिक था। गांधीजी का असहयोग ज़िठिश राजसत्ता और राजतंत्रके साथ 
था| ब्रिटिश साम्नाज्य-नीति की शेतानियत का घोर विरोध करने थाले गांधीजी ने स्पष्ट शब्दों में 
कहा था कि अंग्रेज प्रजा, उनकी संस्कृति और उनकी सानव सेवाके प्रति तनिक भी द्वष या 
अनाद्र नहीं है। ब्रिटिश सत्तनत के साथ जो असइयोग है वह सो ब्रिटिश-नीति को छुद्ध 
करनेके हेतु ही टै। साम्राज्यवादी स्वार्थी और अभिमानी ज़िटिश-नीति ने हर तरह का सहयोग 
अभशवक्‍य कर डाछा । इसका दुःख और इसकी वेदना जाहिर फरनेके लिये ही मारतने असहयोग 
की नीति भपनायी है। इसके अ'दर हेतु तो शुद्ध सहयोग स्थापित फरना ही है । 


दोनों रयनात्मक संस्थाए' उछानेघाले 


गुरुदेवने शान्तिनिकेतनकी स्थापना की, श्रीनिकेतन चलाया, विश्वमारतीकी नींव डाछी। 
इन संस्था्मोंकी स्थापनाके पहले पूर्व बंगालमें अपने ही गाँवमें परस्पर सहकारके प्रयोग चलाये । 
यह सारा उनका रचनात्मक कार्यक्रम ही था। गांधीजी ने मी बचपनसे अपने घरमें और ह 
बाहर “नवन्ीवनके अ्योग' चलछाये। व्यापक सहयोगका वायुमंडछ आजमाया। आफ़्रिफा फा 
टाछस्टोय फाममे, फिनिक्स सेटलमेन्ट, सारत में आने पर सत्याग्रद्मश्रम का प्रयोग, गुजरात 
विद्यापीठ की स्थापना और भारत व्यापी खादीकाये, हरिजन-सेवा, मद्-पान-निषेध, गांधीजी के 
रचनात्मक कार्यक्रकका विस्तार अनगिनत है। गुरुदेव और गांधीजी सच्ची देशभक्तिसे प्रेरित 
हुए थे। जनता की सेवा किये बिना उनसे रष्दा नहीं जाता था । सामाजिक जीवन, धामिक 
लीवन और सांस्कृतिक जीवन शुद्ध, समर्थ और समृद्ध किये बिना उनको संतोष केसे हो 
सकता था १ 

दोनों देशभक्त स्वदेशी, स्वाश्रय और स्थासिसान के एक से “चेतन्यमयी-मूर्ति' ये । 

गुर्देव और गांधीजी दोनोंने संश्याओंके द्वारा जितना रचनात्मक काम किया उससे 
अनंत गुना काम अनेक परिवारों के जीवनमें प्रवेश करके किया है। गुरदेवने जो उपन्यास 
भौर छघुकथाएं' लिखी हैं उन्हें मी पाठकोंके लिए जीवनमें प्रवेश के प्रयोग ही मैं समझता हू । 

मैंने गुरंदैव के श्राह्मसमाजी संस्कारों का जिक तो किया कैकिन मुझे कहना चादिये कि उनको 
काम्यात्मा फट्र प्राह्मसमाजी नहों थी। वे कवि थे, समाज-विशानके भनुमबी थे। भारतीय 
संस्कृतिके प्रति उनमें असाधारण आत्मीयता और भाद्र था। शिक्षा द्वारा नवयुवककों की भौर 

न ) 


१७४ विश्वमारतों पत्रिका 


समस्त समाजकी सेवा करनेवाले आचायंकी सहानुभूति और दौषदष्ट उनके पास थी। 
विश्व संस्‍्कृति का उन्हें परिचय था। इसलिये उनका जीवन-दर्शन विशुद्धिकि साथ सार्वभौम 
सहानुभूतिसे मरा हुआ था। सामान्य जनताके जीवनके साथ प्रत्यक्ष सेबाके द्वारा भांधीजी 
जितने भोतप्रोव और एक रूप हुए थे उतना अनुभव भ्रुरुदेवका शायद नहीं था छेकिन कल्पना 
द्वारा जीवनके सब स्तरोंफे साथ एक रूप होनेकी कछा उनमें थी ही | गुरुदेव ने आंतर राष्ट्रीय 
सौमनस्य का जो काये किया उसकी कद्र गांधोजी ने गौददटी कांग्रेसके बाद जो लेख लिखा था: 
उसके भदर राष्ट्रीय दश्सि एकवाक्य से की थी । 

मेरे जेसे भारतवासी को गांधीजी और गुरुदेवमैं आदशौंका, कार्य-पद्धतिका भर सहानुभूतिका 
साम्य दीख पढ़े तो भाश्चर्य ही क्या ! मिस्टर एण्डूज भौर पियरसन जेसे विदेशी छोगोंको 
सी इन दो विभूतियोमें असाधारण साम्य दीख पड़ा था। 

दोनों के स्वमावमें, कार्य-पद्धति में और कार्यक्षेत्र में इतना बड़ा अ'तर होते हुए भी दोनों के 
चारित्य में, जीधनके आद्शों में और उनके युगकार्यमें असाधारण साम्य दीख पड़ता है। और 
दोनोंका कार्य इतना कुछ परस्पर पोषक था और भाज भी है कि मेरे जेसा आर्तिक निःशंक 
होकर कहेगा कि 'परमात्मा ने अपने ही कार्यके दो विभागों को इरादापूर्षफ हन दो विभूतियों को 
सौंप कर उनके द्वारा अपना एक ही विरादकाये सिद्ध किया ।! 


महात्मा गांधो ओर रामनाम 


सत्यनारायण शर्मा 


गाँधीजी के मानस में राम के प्रति श्रद्ा-सक्ति का बीजारोपण बचपन में ही उनकी दाई के 
द्वारा किया गया था। उस समय वे भूत-प्रेत आदि से ढरा करते थे। उससे उन्हें बताया 
कि इसकी दवा 'रामनाम' है। पर राम-नाम की भपेक्षा दाईं पर उनकी अधिक श्रद्धा थी। 
भतः दोशवाबस्था में भूत-प्रेत आदि से बचने के छिए उन्होंने राम-नाम का जप झुहू किया। 
गांधीजी के ही शब्दों में “राम-नाम जो आज मेरे लिए एक अमोघ-शरक्ति हो गया है, उसका 
कारण बह रमा बाई का बोया हुआ बीज द्वी है।”१ इसो समय रामायण पारायण एवं 
श्रवण का भी उन्हें अवसर मिला और इसका सी उनके दिल पर गहरा प्रमाव पढ़ा। “रामायण 
पर जो मेरा अत्यंत प्रेम है, उसका पाया यही रामायण-श्रवण है। गाज में तुलसीदास की 
रामायण को मक्तिन्‍मा्ग का सर्वोत्तम प्रथ मानता हूँ ।//२ गांधीजो को किशोरावस्था में ही 
अनुकूछ वातावरण के कारण सब सम्प्रदायों के प्रति समान भाव रखने की शिक्षा अनायास 
मिल गयो थो। वष्णब-परिवार में जन्म होने के कारण इन्हें बार-बार माता-पिता या भाई के 
साथ वेष्णब-म॑ द्रि एव शिवालय जाना होता था। इनके पिताजी के पास बराबर कोई न कोई 
जैन धर्मांचाये आ कर कुछ न कुछ घम -चर्चा किया करते थे। उनके मुसलमान और पारसी 
मिन्न मो अपने-अपने धम को बाते उन्हें सुनाते और इन अवसरों पर गांधोजी भी प्रायः उपत्यित 
रहा करते थे। पर अमी तक उनके हृदय में इईडबर के प्रति श्रद्धा नहीं हो पायी थी।३ 
फिर बेरिस्टरी की पढ़ाई के प्रसन्न में विछायत में रहते हुए उनकी दो थियोसोफिष्ट ( बद्मवादी ) 
मित्रों से भेंट हुईं। उन्होंने गांधीजी से गीता की बात चलाई और उनके साथ इनका 
गीता-वाचन प्रारंभ हुआ। गांधीजी के ही दाब्दों में “तब मुझे प्रतीत हुआ कि सगषदुगीता 
तो भमूल्य प्रंथ है। यह घारणा दिन-दिन अधिक हृढ़ होती गई--और, अब तो त्वज्ञान 
के लिए में उसे सर्वोत्तम प्रथ मानता हूं ।”४ इसी भरते में उन्होंने एर्नाल्ड छिखित बुद्ध-चरित्र, 
ईसाइयों की बाइबिक और कार्लाइक को “विमूतियां और विभूति-पूजा” का सी अवलोकन किया। 
नास्तिकषाद के विषय में मी एक पुस्तक पढ़ो । मिसेज बेसेंट की “में थियोसोफिस्ट कैसे हुई १” 


१, सत्य के प्रयोग अथवा आत्मकथा, ले०--भोहनदास करमचंद गाँधी, प्रकाशक--- 
परता साहित्य मडछ नहें दिछ्ली, ( १९४६ ) पू० ३८ । 

३, वही, ए० ३९ । 

३, बही, प्‌० ४० । 

४. वही, ए० ०१ । 
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पुरितका उन्होंने पहले ही पढ़ रखी थी।५ ईसाई मित्रों के संपर्क के कारण ग्रांघीजी 
वेलिग्टन के एक हसाई सम्मेलन में मी सम्मिलित हुए। इस “धार्मिक मंथन” की चर्चा करते 
हुए थे लिखते हैं---““सिद्धांत को दृष्टि से ईसाई सिद्धांतों में मुके अलोफिकता न दिखाई दी। 
त्याग को दृष्टि से हिन्दू-घर्मवालों का त्याग मुमे बढ़कर माठ्म हुआ। अतः इईंसाई घ्म को 
में संपूर्ण अथषा सर्वोपरि धर्म न मान सका ।... 


पर तु एक ओर जहं में ईसाई धर्म को प्रहण न कर सका वहां दूसरी ओर दविदू धर्म की 
स'पूर्णता भथवा सर्दोपरिता का भी निश्चय में इस समय तक न कर सका। दिदू धर्म की 
ञुटियां मेरी भांखों के सामने घुमा करतीं । अस्पृश्यता यदि हिंदू घ्म का भंग हो तो वह 
मुझे सड़ा हुआ अथषा बढ़ा हुआ मालूम हुआ । अनेक सं प्रदायों और जात-पांत का अस्तित्व 
मेरी समझ में न भाया । वेद ही ईश्वर प्रणीत है, इसका क्या अर्थ ! वेद यवि ईश्वर प्रणीत 
है, तो फिर कुरान और बाइबिल क्यों नहीं !”६ 

इधर गांधोजी के मुसलमान मित्र हमेशा इस्छाम की खूबियों की चर्चा कर उसके अध्ययन 
के लिए उन्हें प्रेरित एवं प्रोत्साहित करते थे। उन्होंने सेल-कृत कुरान खरीदा और पढ़ना 
शुरू किया। दूसरी हस्छामी पुस्तकें भी मंगाई। “घार्मिक-मंथन” को लेकर विछायत के 
इईसाई-मिश्रों और गुजरात के कवि रायचंद भाई एवं अन्यान्य धर्मशास्त्रियों से भी उनका 
पत्र-ब्यवह्दार बराबर चलता रहा। पत्रों के उत्तर आते। पुस्तके' तथा उनकी सूचियाँ भातीं 
और गांधीजी तमाम पुस्‍्तके' पढ़ते ।७ इस “घार्मिक-मंथन” एवं “धर्म-निरीक्षण” के क्रम में 
भिन्न-भिन्न साम्प्रदायिक प्रथों के गंभीर भध्ययन से उन्‍हें यह स्पष्ट प्रतीत हुमा कि संसार के 
जितने भी धर्म हैं, सब के सब ऊंचे हैं। उनमें कोई कसर नहीं है। यदि कसर है तो उनके 
अनुयायियों में है। वस्तुतः एक ईजर में विश्वास कराना ही सभी धर्मों' का मूछाधार है। 
धर्म जुदा-जुदा रास्ते हैं पर उनका गन्तव्य स्थान एक ही है। ऐसे किसी समय की कत्पना 
नहीं की जा सकती जब पृथ्वी पर व्यवद्वार में एक ही धर्म होगा। अतः अपने अपने संप्रदाय, 
सत एवं विश्वास या अपनी भावना के अनुसार भगवान्‌ के किसी भी नाम-रूप की उपासना की 
जा सकती है। ईख़र के अनन्त नाम हैं, उसकी अगणित विभूतियाँ और व्याख्याएँ हैं जिसे 
का बही, ए० ८२-८४ । 

६, वही, ४० १७५-१९० 

७, वही, ए० १६०--१६१ ; ९० १८५। 


मद्दात्मा गांखों और रामनाम १७७ 


थो सुंदर एवं रुचिफर छगे बह उसकी पूजा और जप करे। यधाय में राम, रहमान, गहुर्मजुद, 
गाढ, कृष्ण, करीम ये सब उस अरक्ष्य हाक्ति को, जो सब शक्तियों में बड़ी है कोई नाम देने के 
सानव प्रयत्न हैं। मिन्न-सिन्न नामों से संबोधित किया जानेवाला वह सारे संसार का एक ही 
प्रभु सभी प्राणियों के हृदय में, सत्य में और अद्दिंसा में विद्यमान है। अतः प्राणी-मान्र को 
सेवा द्वारा, सत्य और भद्टिसा की साधना द्वारा उसका साक्षात्कार संभव है। इस बध्तुस्थिति 
से अनभिज्ञ होने के कारण ही समप्त संसार के आकाश पर सयडुर विपत्तियों के बादऊ मेब्रा 
रहे हैं। इस महान्‌ सत्य के साक्षात्कार के पश्चात्‌ जब गांधोजी ने राजनीति के माध्यम से 
भारतीय जनजीवन में पदापण किया तब उनकी राजनीति इसो सर्वधर्मसममाव की मूछसित्ति पर 
आधारित हुईं । अपनी प्रार्थना में अधिक्राधिक सामूहिकता छाने की दिशा वे 
सददेव प्रयत्नशील रहे और धोरे-धोरे उन्होंने सभी धमो की प्रार्थनाओं को अपनी प्रार्थना में 
सम्मिलित कर लछिया। परन्तु उनकी अपनी व्यक्तिगत सर्वाधिक निष्ठा अन्त तक भसंगवान्‌ 
राम में ही बनी रही । उनका अखंड विज्यास था कि जो कुछ है, सब राम का है और सब 
राम के छिए है। षही उनसे काम छे रहा है और जय तक जरूरत समझेगा, काम छेता रहेगा। 
जब उनसे कोई पूछना था कि “राम फोन है १” तो वे कह्द देते थे---“अन्तर्यामी” | एक सजन 
के इसीतरइ के प्रइन का उत्तर देते हुए उन्होंने कद्दा था कि हिन्दू घर्म में बहुत छोग राम-कृष्ण 
को ऐतिहासिक व्यक्ति मानते हैं। उनका विश्वास है कि थे ही ईश्वर के रुप में प्रथ्वी पर 
आये और उनकी पूजा से व्यक्ति मुक्ति पाता है। पर इस विषय में इतिहास, कल्पना और 
शुद्ध सत्य इस तरह परध्पर ओत-प्रोत हैं कि उनको प्रथक्‌ करना असंसव है। “मेंने अपने 
लिए ईर की सब संशार्ये रखी हैं। और उन सब में में निराकार, स्वस्थ रामको ही 
देखता हूं। मेरे छिए मेरा राम सीवापति दशरथनन्दून कट्टछाते हुए भी बह सर्वशक्तिमान 
ईश्वर ही है, जिसका नाम हृदय में होने से मानसिक, नेतिक और भौतिक सब दुःखों का 
नाश हो जाता है ।”८ 

गांधीजी ने अनेकानेक विकट प्रसंगों में रामनाम से दुःख-निवारण का अच्छा अनुसव किया 
था और यद्दों कारण है कि “हारिये न हिम्मत बिसारिये न दरिनाम जाहि विधि राखे राम 
ताह्दी विधि रदिये” को हो उन्होंने अपने जीवन का मूलमंत्र बना लिया था। अपने दूसरे 
लड़के मणिछाल की सख्त बीमारी के अवसर पर डाक्टर के बहुमूल्य परामशे के बाबजूद उसे 
भंडे और शोरबा न देकर उन्होंने रामनाम के बछ पर जल-चिकित्सा से ही उसे स्वस्‍्यथ किया 


८, रामनाम, गांधीजी, नवजीवन प्रकाशन मन्दिर अहमदाबाद, पृ० १९। 


१७८ विश्वसारती पत्रिक। 


था। अपनी आत्मकथा के इस “घर्म संकट” शीर्षक का 3परसंहार करते हुए थे लिखते हैं-- 
“इसका निर्णय कौन कर सकता है कि यह रामजी की हपा है या जलबिकित्सा, अत्पाहार 
अथवा भर किसी उपाय की ? मसले ही सब अपनी-अपनी श्रद्धा के अनुसार करें ; पर उस 
वक्त मेरी तो रैधर ने ही छाज रखी। यही मेने माना और आज भी मानता हूँ।”९ 
इसी तरद्द एक अन्य व्यक्तिगत बहुत लंबी घीमारी में, जो कि गंभीरता के ख्याछ से बापू के 
जीवन में पहले-दही-पहल हुई थी, उन्हें धम-निरीक्षण करने का तथा उसे कसौटी पर चढ़ाने का 
अलमभ्य छाम मिला था।१० अपने जीवन के अनेकानेक अन्यान्य भनुभर्थों के आधार पर 
गांधीजी जोरदार शब्दों में लिखते हैं--“... - रामनाम के प्रताप से पत्थर तैरने छगे, 
रामनाम के बल से वानर-सेना ने रावण के छक्के छुड़ा दिये, रामनाम के सहारे इनुमान्‌ ने 
परत उठा छिया और राक्षसों के घर अनेक वष रहने पर भी सीता अपने सतीत्व को बचा 
सकी, भरत ने चौदद् साछ तक ग्राणघारण कर रक़खा, क्‍योंकि उनके कण्ठ से रामनाम के सिवा 
दूसरा कोई शब्द न निकलता था। इसलिये तुलसीदास ने कह्टा कि कलिकाल का मरू धो 
ढालने के लिये रामनाम जपो । 


“मैं अपना अनुभव सुनाता हूँ में संसार में यदि व्यभिचारी होने से बचा हूँ तो रामनाम 
की बदौलत । में ने दावे तो बड़े बड़े किये हैं परंतु यदि मेरे पास रामनाम न द्वोता तो 
स्त्रियों को में बहिन कहने के छायक न रहा होता। जब-जब मुक्त पर विकट प्रसंग भाये 
हैं, में ने रामनाम लिया है और में बच गया हूँ। अनेक रंकटों से रामनाम ने मेरी रक्षा 
की है । ११ 

गांधीजी का उपयुक्त अनुसव एकाकी नहीं है। ईश्वर के नाम को मद्दिमा सभी धर्मों 
ने प्रायः समान रूप से गायी है। संसार के सभी संतों ने एक स्वर से इस तथ्य 
क्री पुष्टि की है कि किसी रूप में हृदय से भगवज्ञाम लेना एक मद्ती शक्ति का सहारा 
लेना है। मिन्न-मिन्न धर्म मिन्‍न-मिन्‍न साषाओं, सिन्‍्न-सिन्‍न परिस्थितियों एवं सिन्‍न भिन्न 


९, मात्मकथा, प्रृ० २८८ । 

१०, घह्दी, “मृत्यु शप्या पर” शीषक, पृ० ५२३-७५२८। 

११, हिन्दी नव जीवन ३०-४-र५ ; इृष्व्य--आत्मकथा, “दुःखद-प्रसंग--२” शीर्षक, 
एृ० २८ ; “निबरछ के बल राम” श्ीषेक, ० ८६-८७; “और कष्ट” शीर्षक, प्ू० १३४- 
१३५; “तूफान के चिह्र” श्ीषेक, पृ० २१४-२१५। 


महात्मा मांधो और रामनाम १७९ 


इृष्टियों से लिखे गये हैं पर नाम मद्दिमा के वर्णन में उसमें कोई दृष्टिमिद या विचारभेद 
नहीं हो पाया है। इस विषय में कोई घर्म या कोई भाषा किसो धर्म या किसो 
भाषा से पीछे नहों है। और फिर यह राम नाम तो भारत के असंख्य कंठों से निकलता 
भाया है। सेकड़ों साधु संतों ने काम, क्रोष, छोम, मोह, रोग, भय आभावि 
के निवारण के लिये रामनाम की सर्वोपरि महत्ता स्वीकृत की है। हिन्दू-समाज में महान-से- 
महान ऋषि-मुनि से लेकर तुच्छ-से-तुच्छ व्यक्ति लक इसी नाम का आश्रय छेता रहा है। 
अतः रामनाम के उच्चारण से असंख्य हिन्दुओं पर जो फौरन असर होगा बह किसी दूसरे नाम 
से नहीं क्योंकि चिरकाल के प्रयोग से और ठन के उपयोग के साथ संयोजित पविश्नता से हसे 
अपरिमित द्ाक्ति श्राप्त हो गयी है। यही कारण है कि गांधीजी ने भी इसी नाम पर अपनी 
अटूट श्रद्धा व्यक्ष की । यह नाम हल्का पड़ता है यह फहफकर उन्होंने कोई नवीन आदश नाम 
को नहीं पकड़ा । राम के संबंध में अनेक पूर्ववर्ती संत्ों एवं महापुरुषों के जो अनुभव थे उनकी 
उपेक्षा या उनपर अविश्वास नहीं कर के गांधीजी ने उन से पूरा पूरा छाभ उठाया और उन 
गुरुजनों के द्वारा प्रदर्शित इसी खुनिश्चित एवं प्रशस्त राजमार्ग पर चलना ज्यादा सुरक्षित समम्का । 
गीता प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित “कल्याण” के भगवज्ञामाडु में आप लिखते हैं --“नाम की 
महिमा के बारे में तुलसीदास ने कुछ मी कहने को बाकी नहीं रक्खा है। द्वादशाक्षर मंत्र, 
भष्टाक्षर इत्यादि सब इस मोहजाल में फंसे हुए मनुष्य के लिये शान्तिप्रद हैं। इस में कुछ भी 
शंका नहीं है। जिस से जिस को शान्ति मिले, उस मन्त्र पर वह निर्भर रहे। परंतु जिस 
को शान्ति का अनुभव ही नहीं है और जो ज्ञान्ति की खोज में है उस को तो 
अवश्य. रामनाम पारसमणि बन सकता है। हइैेश्वर के सहसख्त नाम कहे हैं, उसका 
अथ यह है कि उसके नाम अनन्त हैं, गुण अनन्त हैं। इसी कारण ईज्र नामातीत 
और गुणातीत मी है। पर देहधारों के लिये नाम का सहारा अत्यावश्यक है और इस 
युग में मूढ़ और निरक्षर भी रामनामरूपी एकाक्षर मन्त्र का सहारा छे सकता है। बस्तुतः 
राम उच्चारण में एकाक्षर ही है और ओउम्‌ और राम में कोई फरक नहीं है। परतु 
नाममहिमा घुद्धिवाद से सिद्ध नहीं हो सकती है। श्रद्धा सि अनुमबधाध्य है।” या तो 
आये दिन की बुद्धिवादी दुनिया में श्रद्धा एक विचित्र ढंग से व्यंग का विषय बनी 
हुईं है पर शांधीजी ने इस विषय पर बार-बार बल दिया है कि बुद्धिवाद की मयावहता से 
एकमात्र श्रद्धा ही हमारी रक्षा कर सकती है। उन्हीं के शब्दों मैं--“प्रलोमनों के आगे 
बेचारी बुद्धि क्री कुछ भी नहीं चलती । पह्टाँ तो श्रद्धा ही हमारी ढाल बन सकती है। 
बुद्धि तो उन्हीं छोगों का साथ देती दीखती है जो छूट से “शराब पीते और व्यभिचार 
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करते |... ««जो श्रद्धा बुद्धि से परे है वही अनन्त काछ से हमारा एकमात्र आधार 
रही है।”१२ 

रास में गांधीजी की यह श्रद्धा एव' निष्ठा उत्तरोत्तर इतनी दृढ़ एवं बलवती होती गयी कि 
वे जीवन के उत्तराद्ध में सवंतोमावेन इसी पर भवलबित हो गये। वे यहां तक कहने छगे 
कि सभी शारीरिक, मानसिक या आत्मिक व्याधियों की दवा भी एकमात्र रामनाम ही है। 
१९ १२ ४४ के अपने “रोज़ के विचार” में वे लिखते हैं--“व्याधि अनेक हैं, वेद्य अनेक 
हैं, उपचार मी अनेक हैं। अगर व्याधि को एक ही देखें और उसको मिटानेहारा पद्य एक 
राम ही है ऐसा सममें, तो बहुत सी ममटों से हम बच जाँय।”१३ ३०, १९, ४४ के 
“रोज़ के विचार” में आप इसो तथ्य का यो स्पशेकरण करते हैं--'भाइचर्य है, वेध्ध मरते हैं, 
डाक्टर मरते हैं, उनके पीछे हम मठकते हैं। लेकिन राम जो मरता नहीं है, हमेशा जिंदा 
रहता है और अचूक वेद्य है उसे हम भूल जाते हैं ।?१४ बापू के विचार से “ कोई भी व्याधि 
हो यदि मनुष्य हृदय से राम नाम ले तो व्याधि न४ होनी ही चाहिए।/१५ अपनी रूत्यु से 
ठीक एक वष पूछे ३०, १, १९४७ को बापू नोआखाछो के आमकी नाम आराम में बुरी तरह 
भस्वस्थ दो गये थे। मनु बहन ने उनको देख-रेख के छिए एक सजन को पुकारा और पास के 
देदात से एक बहन को बुल।ना चाहा ' पर बापू को ये बाते बिल्कुल नहों रुचीं। उस समय उन्होंने 
मु बहन को और कुछ न करके सिर्फ सच्चे दिल से रामनाम छेते रहने का आदेश दिया था ।१६ 
१७ १०,४७ को प्राथना समा में प्रवचन प्रारम करते हुए वे कहते हैं---“माइयों और बहनों, 
मेरे पास खत मी भाये हैं ओर याँ भी जो छोग सुनते हैं वे बताते हैं कि मेरी खांसी अबतक 
भिटी नहीं है। में श्रार्था के बाद जब कुछ कहता हू तो भी खांसी भा जाती है। 
में डाक्टर या बे की दवाई नहीं करता हू'। डाक्टर कहते हैं कि जो तीन दिन में खत्म 
होनेवालो चीज है उस को तीन सप्ताह छग गए। पेनिसिछीन लेने से तीन दिनों में ठीक 
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१२, हरिजन सेवक ३०,१२,३९ ; दृष्व्य--रामनाम, छू० ७ ( हिन्दी नवजीवन 
२२,१,१९२७ ) 

१३, बापू के आशीर्वाद ( रोज़ के विचार ) झे०--मो० क० गांधी, प्रकाशक--आदनंद 
दिगोरानी, ७ एडमान्स्टन रोड, इलाहाबाद, पएू० ८०-८१ । 

- ४, पही, प्ृ० «२-८३ । 

१५, हरिजन सेवक ३,३,४६ ; दृशव्य--हरिजन सेवक ७,४४६ तथा २६ ६.४६ । 

१६, बापू--मेरी माँ; मनुबइन गांधी, नव जीवन प्रकाशन सन्द्रि, अहमदाबाद, 
परू० ३१-३३ । 
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हो सकती है। लेकिन में सममता हू कि रामनाम सबसे ऊँची दवा है। वह रामबाण ववां 
है। जैसे राम फा बाण कास करता था. और जा फर कसी निष्फकछ नहीं होता थ& 
वेसे ही यद्द दवा कभी निश्फक नहीं जाती । लेकिन घीरण तो चाहिए |”१७ इसी प्रसन्न 
में थे आगे कहते हैं. “आज जो काम कर रहा हूँ बह राम का नाम लेकर कर रहा हूं। 
उस पर मेरी श्रद्धा है। तो क्या वजह है इस मामूछी ब्याधि के लिए छोड़ दूं । या तो यह 
व्याधि दूर हो जातो है या मुक्त को दर कर देती है। आदमी मर जाता है तो कौन सी 
बड़ी बात है। सब के जन्म के साथ मरण मी लिखा है। अगर राम को मुझ से काम 
लेना है तो जिंदा रखेगा और अगर नहीं लेना है तो मुझे इसी खाँसी से मार टालेगा। 
अभी छड़की ने जो रामनाम का मजन गाया है उस में कहा है कि तू राम नाम के, तू, काम को 
भूछ जा, क्रोध को भूल जा, राग को भूल जा, मोह को मूल जा, छेकिन रामनाम को मत भूछ 
यहो तेरा सहारा है। भजन को गाना और चितन करना तेरा काम है। लेकिन ऐसे 
मौके पर जब खांसी आती है तो डाक्टर था वेथ बताते हैं कि तू पेनिसिलोन छे। वहां 
राम नाम कहाँ आया। जब इसी छोटे काम में राम नाम पर श्रद्धा नहीं होगी तो बड़े 
काम में उससे में केसे सफल होऊंगा /”१८ भागा खाँ महरू के २१ दिनों के उपबास की 
सफलता का रहस्योद्घाटन करते हुए उन्होंने 5४, ३१, ४७, की प्रार्थना-सभा में कह्दा था 
“उसके बारे में में सिर्फ इतना ही कहना चाहता हैँ कि उन २१ दिनों तक में जो टिका रहा, 
उसकी वजद बह पानी नहीं था, जो में पीता था, न वह संतरे का रस ही था जो कुछ दिलों 
तक में ने लिया था, जो मेरी गेर मामूली डाक्टरी देख रेख हो रही थी, पह उसका कारण 
नहीं थी, मगर में ने अपने सगवान को, जिसे में राम कहता हूँ. अपने दिल में बसा रखा था, 
उसी वजह से में टिका रहा ।?7१९ अपनी म॒त्यु के एक दिन पहले एक भाई के पास भेजे 
हुए पत्र में उन्होंने लिखा था--“इसबार किडनो और छिवर दोनों बिगढ़े हैं। मेरी दृष्टि से 
यह रामनाम में मेरे विश्वास के कच्चेपन की वजह से है ।”२० बापू के जीवन के ठपयुक्त 
सारे प्रसज्ञ' किसी परम रामभक्त के अविचारित ढदुगार के द्योतक नहीं हैं प्रत्युत इनमें व्यक्तिगत 
अनुभूति की सज्ञाई के साथ ही साथ “वेद्यो नारायणों हरिः” बाली भारतीय भासथा की प्रांजल 


१७, प्रार्थना प्रवचन, पहला खंड, (१९४८) सस्ता साहित्य-मंडर, नई दिल्ली, एू० ४३६ | 
१८, वही, एू० ४३७। 

१५ प्रार्थना-प्रबचन, दूसरा खंड, (१९४९) सस्ता साहित्य-मंडल, नई दिल्ली, ० ७५। 
२०, रामनाम, गांधीजी, नवजीवन प्रकादान मंद्रि, अहमदाबाद पृ० ५५। 
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प्रतिष्चनि भी है। आज सी महर्षि चरक जेसे ख्यात्िप्राप्त मारतीय चिकित्सक की कृति गांधीजी 
के इस सन्देश का समर्थन कर रही है ।२१ 

काम-विजय एवं रोग-मुक्ति के अतिरिक्त मय-निवारण के छिये भी थापू ने रामनाम का ही 
शैंखनाद किया है। मुसलमानों से भयमीत बंगाल के हिन्दुओं से उन्होंने कहा थां--“अगर 
भाप अपने दिल से डर को दूर कर दे तो में यही कहूँगा कि आपने मेरी बहुत मदद को! 
लेकिन बह कौन सी जावू की चीज है, जो आपके इस डर को मगा सकती है? वह है 
रामनास का अमोघ मंत्र |... . . - - अगर आप रामनाम में विश्वास फरते हैं तो भाप को 
पूर्वी बंगाल छोड़ने की बात नहीं सोचनी चाहिये । जहाँ आप पेदा हुए और पढे-पुसे वहां 
भाषकों रहना चाहिए और ज़हरत पड़ने पर बहादुर मदों और औरतों की तरह भपनी भावरू 
की हिफ़ाजत करते हुए वहीं मर जाना चाहिए ।”२२ 

गांधीजी सामूह्दिक प्राथना में रामघुन को प्रार्थना का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण अज्ञ मानते थे। 
उस समय वे खय॑ हाथों से ताछ देते। उनके बिचार में स्वरताछ एवं भाव सद्दित रामघुन का 
गान एक अपूर्त तोष, आनंद एवं ऐक्य का वातावरण प्रस्तुत कर देता है और इससे व्यक्ति तथा 
समूह दोनों को परम शांति प्राप्त होती है ।१३ पर कबीर की तरह बार-बार गॉधीजी भी हृदय 
भौर मन से रामनाम छेने का आदेश देते हैं। वे कहते हैं--“ 'मुख में राम बगल में छुरी' 
वाले बगुझ भगत के लिए रामनाम-मद्दिमा तुछसीदास ने नहों गाईं। उनके सीजे पासे भी 
उलटे पड़ेंगे भौर जिसने हृदय में राम फो स्थान दिया है उसके उछठे पासे भी सीधे पढ़ेंगे। 
»०००००-* इसलिए पाठक खूब समस्त ले कि रामनाम हृदय का बोल है। जहाँ धाणी और 
मन में एकता नहीं, वहाँ वाणी केवल मिथ्यात्व है, दम्म है, शब्दजाल है। ऐसे उच्चारण से 
चाहे संसार मले धोखा खा जाय पर अन्तर्यामी राम कट्टीं खा सकता है” ?२४ इसी प्रसक्ञ में 
सीताजी की दी हुईं मणिमाला को रामनाम के लिए फोड़नेवाले तथा सुभटों को भापत्ति करने 
पर हृदय चौरकर रामनाम को दिखला देनेवाले हनुमान की चर्चा करते हुए गांधीजी कहते हैँ 
२०९०००१** “हो सकता है यह कथा काव्य या नाटकफार की रचना हो पर उसका सार 


२१, घरक चिकित्सा, अ० ३, इछो० ३११ ; द्रषश्व्य+-दरिजन सेवक २४:३।४६। 

२२, रामनाम की महिसमा--संपादक एवं संग्रहकर्त्ता श्री विष्णु प्रमाकर, प्रकादाक--हिन्दी 
साहित्य मन्दिर, भजमेर ( नवजीवन ट्र॒प्ट, अहमदाबाद को अनुमति से ) द्वितीय संस्करण, परु० 
७९-९० ; द्रष्टव्य--रामनास, ० २७-१८ । 

२३, हिन्दी नवजीवन ७३९९ | 

१४, रामनास की महिमा, पृ ६२-६३ । 
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अनन्तकाल के लिए सरुचा है। जो हृदय में है वही सच है” २० पर गोत्वामी सुझ्सोदास२६ 
की तरद गांधीजी यह भी मानते हैं कि रामनाम के जप या उश्यारण मात्र का सी अपना खत्ंत्र 
महत्त्व एवं मूल्य है। जब उनसे --“क्या हृदय में हो रासनाम को रखना काफी नहीं है! 
या उसके उच्चारण में सी कोई खास विशेषता है ?”--इस प्रकार के प्रइन फिये गये थे सब 
उत्तर देते हुए उन्होंने कद्ठा था कि मेरा विश्वास है कि रामनाम के उच्चारण का विशेष महत्त्व है। 
जो व्यक्ति जानता है कि राम सचमुच उसके हृदय में हैं, उसे मुँह से रामनाम के उच्चारण की 
भाषश्यकता नहीं, यह में मानता हूँ। लेकिन ऐसे किसी व्यक्ति को में नहीं जानता। इस से 
उल्टा मेरा अपना अलुभव कहता है कि मुँह से रामनाम जपने में कुछ अनोखापन है। बह 
क्यों और केसे यह जानना ज़हरी नहीं ,२७ एक अन्य स्थल पर वे गौर अधिक श्यष्ट शब्दों में 
कहते हैं---“मगर रामनाम का निरन्तर जप चलता रहे, तो एक दिन वह आप के फण्ठ से हृदय 
तक उतर आयेगा और रामबाण उपाय साबित होगा /? २८ जब किसी सजन ने उनसे यह 
अरदन किया कि --“सेवा कार्य के कठिन अवसरों पर भगवद्धक्ति के निल्य नियम नहीं निभ पाते 
तो क्या कोई हज है १ दोनों में से किस को प्रघानता दी जाय, सेवा-कार्य को या माला-थप 
को १” --तब उत्तर देते हुए उन्होंने कह्ा था--“कठिन सेवाकार्य हो या उससे मी कठिन 
अवसर हो, तो भी संगवद्धक्ति यानी रामनाम बन्द हो ही नहीं सकता। उसका बाहा रूप 
प्रसंग के मुताबिक बद्छता रहेगा। माछा छूटने से रामनाम जो हृदय में अंकित हो चुका है, 
थोड़े दी छूट सकता है 77२९ इसी तरह के एक दूसरे सवाल के जबाब में उन्होंने बतलाया 
था--“अनुभत्र कहता है कि मनुष्य किसी भी हालत में हो, चाहे सोता भी क्‍यों न हो, छेकिन 
अगर उसे आदत दो गई है और रामनाम हृदयस्थ हो गया है तो जबतक हृदय चलता द्दै 
तबतक रामनाम हृदय में चलता ही रहना चाहिये ।“३० 

सचमुच ही गांधीजी ने रामनाम को हृत्यस्थ कर छिया था। श्रीहनुमान प्रसाद थी पोह्दार 
उनके संबंध में अपने “पुराने संस्मरण” सुनाते हुए लिखते हैं कि एकबार अम्बई में भीबाद्रामणी 


२०, वही, ९० ६३ (दहिं० नं० २१, ५, १९२५); दृष्टभ्य-- हिन्दी नवजीबन ३०४२५; 
२४, ९, २५ तथा ७, ३, ९५९ | 

२६, माय कुमाय भनख आलछस हूँ। नाम जपत मंगल दिसि दस हैं। मा० १, २५८, १। 

२७, रामनाम, गधिजी, नवजीवन प्रकाशन मन्दिर, भहमदाबाद, ० १३ । 

२८ पघही, पृ० ६९२। 


२९ वही, पृ०९। 


क 


३०, वही, ए्‌ृ० १२। 


१८४ विश्थमारतो पत्रिका 


“रामनाम के आइतिया” सहात्माणी से सिले और नाम जप के खास समय भौर संख्या का 
. नियम देते हुए उनसे अपनी बही पर सद्दी करने का अनुरोध किया। पर गांधीजी ने भुस्कराकर 
कहा “अब में अफृका में था, तब तो रासनाम की माछा बहुत जपा करता था; परन्तु अब 
तो दिनरात जो कुछ करता हूँ, सब रामनाम के छिए ही करता हूँ। इसलिए में खास समय 
ओर संख्या के छिए हस्ताक्षर क्‍यों कहूँ 7३१ प्रघ्तुत प्रसक्ञ से स्पष्ट है कि बापू हर समय 
अपने राम में निम्न रहने छगे थे। उनका सम्पूर्ण जीवन व्यापार, उनकी सारी जन-सेवा 
रामसय हो गयो थी । तभी तो कभी चरखे में, कमी दिन्दू:सुस्लिम एकता में, कमी अस्पृश्यता- 
निवारण में, कमी सत्य में, कम्री अहिसा में या जब उनकी भावना जिस रूप की ओर खिच गयी 
तब उसी हूप में उन्होंने अपने राम का साक्षात्कार किया । एक जगह वे छिखते हैं-- 
“और रामचन्द्र ः कौन सिद्ध कर सका है कि रामचन्द्ध ने लंका में खून की नदी बहायी थी १ 
दूस सिरवाछा रावण कब जन्मा था ? बन्द्रों की फोज किसने देखी थी १ रामायण घर्म-प्थ 
है, रूपक है। करोड़ों लोग जिस राम की पूजा करते हैं, वह राम घट घट व्यापो है। 
रावण भी हमारे ही द्वरीर में रहनेवाले दस सिरवाले विकराल विकारों का रूप है! उसके 
खिलाफ अन्तर्यामी राम सदा युद्ध करता है। बह तो दया की सूर्ति है। अगर किसी 
ऐतिहासिक राम ने किसी ऐतिहासिक रावण से युद्ध किया भो तो उस से हमें बहुत दुछ सीखने 
को नहीं मिलता। इन प्राचीन राम-रावण को खोजने की जहूत ? आज तो वे द्रद्र 
पढ़े हैं. सनातन राम त्रह्म स्वह्प है, सत्य और अहिंसा फी मूर्ति है ३९ “पूरी प्रार्थना 
का ब्राइक/रट” के प्रसज्ञ में एक साई के पत्न का उत्तर देते हुए उन्होंने छिखा था--“पर मैं 
एक बात यह सी कहना चाहता हूँ कि में जो रोज बोलता हूँ, जो बहस करता हूँ, वह भो 
प्राथना हो है। उसीका हिस्सा है। मेरा यह सब ही भगवान के लिए है ३३ इस 
तरह बापू ने “जो कछु करों सो पूजा” की बहुत ऊँची स्थिति प्राप्त कर छी थो। गोखामी 
तुलसीदास जी की पंक्ति “जानत तुम्हद्दि तुम्हह होइ जाई”३४ को उन्होंने अक्षरशः चरितार्थ 


३१, कल्याण, भगवन्नाम-महिमा और प्रार्थन। अकछु, वष ३९, अद्भु १, पृ० १७८। 

३९, गांधीजी, अद्विसा--प्रथण भाग, खंड १० ( नवजीवन अहमदाबाद की आज्ञा से ) 
प्रकाशक---काशी विद्यापीठ प्रकाशन विभाग, बनारस छावनी, ५० ११९ ( हिन्दी नवजोबन, १ ज 
अगस्त १९१५९ ) ; द्रष्टव्य--रामनाम की सद्दिसा प्‌ृ० १९-२० । 

३३, दिल्ली-डायरी, मोहनदास करमचंद गांधी, नवजीवन प्रकाशन मन्दिर अहमदाबाद, 
पएृ० ३१५१ 

३७, भा० २, १२७, ३ ( उत्ताडू )। 


महात्मा गांधो और रामनाम १८५ 


फर दिखाया। राम को जानकर वे राम बन गए और अपने जीवन-काल में ही अवतारी पुरुष 
थाने गये। राष्ट्रकवि श्रीरामघारी सिंह “द्निकर” ने तो अपनी “बापू” शीर्षक कविता में उन्हें 
कलियुगका साक्षात्‌ कृष्ण घोषित किया है--- 


“बापू तू कछि का कृष्ण विकछ, आया आँखो में नीर लिये, 
थी छाज द्रौपदी की जाती, फेशव-सा दौड़ चीर छिये,” 


बापू को उत्कट छालसा थी कि जिस दिन, जिस क्षण में मद्दाप्रयाण करूँ उस क्षण राम 
को स्मरण करता रँ। और ३० जनवरी ४८ को ही उन्होंने मनुबदन से कहा भी था-- 
“आखिरी द्मतक हमें रामनाम रटठते रहना चाहिए ।/३५ उस दिन अपनी जीवन-छीछा समाप्त 
करते समय बलिदान के अंतिम क्षणों में मी उनकी लिहा पर “है राम” का महामंत्र था। 
कई जन्मों तक एकनिष्ठ तपस्या करने के बावजद बड़ें-बड़े ऋषि-मुनि जन भी अन्तिम क्षणों में 
राम को भूल जाते हैं---“जन्म जन्म मुनि जतनु कराहीं। अंत राम कहि आवत नाहीं॥7३६ 
पर गांधीजी ने अपने राम-प्रेम को संसार के सामने सिद्ध कर दिखाया। रामनाम सिद्धि से 
उन्हें वह स्थिति भी प्राप्त हुईं जिसके विषय में मगवान्‌ ने कहा है--- 


“अन्तकाले व मामेव स्मरन्मुकत्वा कलेवरम्‌ । 
यः प्रयाति समद्भाव' याति नास्‍्तयन्न संशयः ॥३७ 


आज घोर नास्तिकता एवं अनास्था की ओर हमारा प्रयाढ़ आकर्षण है। हम राम को, उनके 
नाम को, उनके बल को बड़ी तेजी से भूलते जा रहे हैं। पर गांधीजी का सम्पूर्णा जीवन 
और साहित्य चिह्का-चिल्ठा कर कहता है कि राम की निरछल शरणायति ग्रहण करो, तुम्दारी 
सारी समस्याएं छुछक जायेंगी। तो आइये भाज गांधीशताब्दी के शुभ अवसर पर यह 
त्रत छे', दृढ़ संकल्प करे' कि हम सी गांधीजी के राम को पहले जिला पर उतारेंगे और फिर 
धीरे: धीरे हृदय-मन्दिर में पूर्ण श्रेम-प्रतिष्ठा के साथ सदा के लिए विराजमान कर छेंगे। इसी 
संकल्प को साकार करके इम गांधीजी के प्रति सच्ची भ्रद्धाजलि अर्पित कर सकते हैं और इसौमेँ 
गांधीशती मनाने की सफलता का रहस्य भी अन्तनिद्ठित है। 


३७, बापू--मेरी माँ, मनुबइन गांधी, नवजीवन प्रकादन मन्दिर, अहमदाबाद, प्ृ० ३४। 
३६, मा० ४, १०, ३ | 
३७, गीता, अ० ८, इलोक ५। 


गान्धी महाराज 


रघीन्द्रनाथ ठाकुर 


गान्धी महाराजेर शिष्य 
केठ-वा धनी, केउ-वा निःस्य, 
एक जायगाय भाछे मोदेर मिक-- 
गरिव भेरे सराइ ने पेट, 
घनीर काछे ह्‌३ ने तो हे 2, 
भातझ मुख हय ना कभु नील । 


षण्डा यखन आसे तेड़े 

ठ चिये धुषि ढाण्डा नेड़े 
भामरा हेसे बलि जवानटाके, 

'ऐ ये तोमार चोख राछानों 

खतोकाबादुर घुम-साछानो, 
भय ना पेले सय देखाबे काके । 


सिघे भाषाय बलि कथा, 
स्वच्छ ताहार सरछता, 
हिप्छोमैसिर नाइकों भसुषिधे । 


गारदखानार आइनटाके 
ख़ुँलते हय ना कथार पाके, 
जैकेर द्वारे याय से निये सिधे। 


गानों मसदाराज 328 
दले दले हरिणवाद़ि 
चलल यारा गृह छाड़ि 
घुषछ तादेर अपमानेर शाप-- 
चिरकालेर हातकड्डि ये, 
धुलाय खसे पड़क निजे, 
छागल भाले गान्धीराजेर छाप; 


उदयन | श्लान्तिनिकेतन 
१३ द्सिबर १९४० 


( हिन्दी छायानुधाद ) 


गान्धी महाराज के शिष्य, कोई धनी है, कोई द्रिद्र, 

एक जगह हमारा मेल है---गरीब को मारकर पेट नहों भरते, 

धना के आगे मुकते नहीं, आतंक से मुख कमी विवर्ण ( काछा ) नहीं होता । 
सण्डा ( मुसण्डा ) जब सपट कर घुसा ताने, डंडा घुमाता भाता है, 

इस उस जथान से हैं सकर कहते है, तुम्दारा यह भाँखे लाल करना 

धच्चे को नींद भंग करनेवाला है, (हम) डरते नहीं, उराओगे किसे । 

सीधी भाषा में बात कहते हैं, उसकी सरलता स्पष्ट है, कूटनीति 

का उसमें कोई जाछ नहीं है। जेलखाने के कानून को वाग्जाल के बीच 
नहीं हँढना पढ़ता, बह सीधे जेल के द्वार पर ले जाता है। जो घर 

छोड़ कर दलों में हरिणबाज़ी। ( जेल ) की ओर जा रहे हैं, उनके अपमान 
का शाप मिट गया--चिरकाल से पड़ी इथकड़ी खर्य धूल में 

खिसक पड़ी, माल पर गान्धी महाराज की छाप छग गई। 


( रा० तो» ) 





चीन 


१, हरिणों का घर ; कलकत्ता मैं जिस स्थान पर जेल है, उसके पास हरिण-बन था। 
हसीसे काराबास का नाम कदाचित्‌ हरिणयाड़ी प्रचलित हो गया है। 


१८८ विभ्वमारती पत्रिका 
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शान्तिनिकेतन में गान्धोजो का प्रथम आगमन 


दक्षिण आफिका से ऐण्ड्यूज और पियसन को शान्तिनिकेतन छौटे भसी कुछ ही मद्दीने हुए ये 
कि अचानक ह गलण्ड से ऐण्ड्रयूल के नाम गांधीजी का भेजा एक समुद्री तार मिला जिसमें 
कहा गया था कि फिनिक्स संढली के विद्यार्थी मारत छोट रहे हैं। उसमें यह भो कद्दा गया 
था कि अगर फ़िसी उपयुक्त आश्रम में उनकी व्यवरुथा हो जाय तो गांघोजी निर्शिचन्त होंगे । 

शोखले के निर्देशानुसार यांघीजी अपनी पत्नी के साथ सत्याग्रह के समाप्त होने पर 
हगलेण्ड गए थे और अपने विद्यार्थियों के भारत कौटने के पहले ही उनके यहाँ पहुँचने की 
संभावना थी । लेकिन उनके लंदन पहुंचने के दो दिन पहले ही प्रथम महायुद्ध छिड़ गया। 
घायल सैनिकों की सेवा-सुश्रुषा के लिये इंगलेण्ड में बसे भारतीयों का एक स्वय सेवक दूर बनाने 
मैं वेतुरत प्रश्त हो गए। जतएव ऐण्ड्यूज को सहायता के सिवा उनके लिये अन्य कोई पारा 
नहीं था। शिक्षा के उद्देश्य तथा वरीकों के बारे में ग्रद्यपि रवोद्धनाथ, गांधीजी से सहमत 
नहीं थे फिर मी तुरत ही ऐण्ड्यूज के जरिये उन्होंने विद्यार्थियों को आने का निमंत्रण दिया। 
उस वर्ष की आध्रम की कठिन आथिक परिस्थिति मी उन्हें निरुत्साह नहीं कर सको। उन 
दिनों रवीन्द्रनाथ जिस मकान में रहते थे वह देहली कहछाता था उसके ठीक बगलूवाले नतुन 
बाड़ी में उन्होंने इन अल्पवयस्क अतिथियों के रहने का प्रबन्ध करा दिया जिसमें कि ते खिना 
किसी विप्न-बाधा के अपने ढंग से रह सके और अपना कार्यक्रम चका सके और साथ ही 
ने उनकी देखरेख से अछग मी न-जा पड़े । भारत में गाने के बाद उन लड़कों ने कुछ दिन 
हरिद्वार में स्वामी श्रद्धानन्द के गुरुकुक आश्रम में बिताएं भौर तब शान्तिनिकेतन भाए। 
विश्वमारती क्वार्टली, फरवरी १९३४ में प्रकाशित सी० एफ*« ऐण्ड्यूज के संक्षरण में इसका 
बर्णन किया गया है : 

“जब महात्माजी सन_ १९१४ ईं० में दक्षिण भाफिका से लंदन गए तब एक समुद्री तार 
भेजकर उन्होंने मु से भनुरोध किया था कि उन लड़कों के छिये जो फिनिक्स में उनके साथ 
रहते थे कुछ व्यवस्था करूँ । वे छक्के उनके मतीजे मगनलाल गाँधी के साथ भारत भा रहे 
थे। गुददेव ने बढ़ी प्रसक्ता से शान्तिनिकेतन में उनका स्वागत किया। कई सह्दीनों तक 
थे लोग हमारे साथ रहे और भाश्नम में यहाँ के जीवन में हाथ बटाया | गुरुदेव स्वय' देइली 
में रहते थे और ठसके पास ही के मकान नतुन बाड़ो में उनके रहने का उन्होंने प्रधन्ध करा 
दिया था। संस्या में वे भट्टारह ये और उनमें से कुछ तो सचमुच ही अत्यन्त कम उम्र के थे। 
सगनलाल हस पूरे परिवार के अभिसावक ये । फिमिक्स से माए ये विद्यार्थी अपने भारवयें- 
जनक अध्यवसाय और नित्य अपने पाठय-क्रम के सिलसिले में बाहर के मैदान में कठोर परिश्रम 
के प्रति अपने भदम्य उत्ताह से हमारे विद्याथियों को प्रमावान्वित कर रहे थे । 

| 


१९७० विश्वमारतो पत्रिका 


इस कार्यके छिये उनके निवास स्थानके सामने ज़मीन का एक टुकड़ा उन्हें ढे दिया गया 
था जिसमें उन्होंने भालू छगाया था और कुएँ से जछ छाकर ये उसे सौंचते थे। छेकिन 
दुर्भाग्ययश अंत में दीमफ-ने पूरी फसल नष्ट कर दी। ऊपरी तल्‍ले के अपने छोटे से कमरे से 
शुरुदेव उनपर अपनो स्नेह दृष्टि रखते थे। गुरुदेव का वह कमरा इतना छोटा था कि मुश्किल 
से उसमें मसहरी के साथ उनकी खाठ आती थी। अपने बच्चोंको तरह वे उन्हें प्यार करते 
थे भौर उनके विकास में अपना बहुत समय लगाते थे और बदले में वे छड़के उनके श्रति असीम 
श्रद्धा रखते थे और उन्हें प्यार फरते थे ।” 

तस्‍््वबोधिनी पत्रिका ( पौष, हक संबत्‌ १८३६ ) के आश्रम-समाचार-स्तम्भ में शान्ति- 
निकेतन के विद्यार्थियों ने अपने अतिथियोंके भागमन की सूचना बढ़े उत्साह से प्रकाशित की थो : 

“बहुत बढ़े त्यागी और छोगों की भछाई में छगे रहनेवाले श्रीयुत मोहनचन्द ( दास ) 
फ्ररमचन्द गांधों द्वारा स्थापित फिनिक्स मंडली के विद्यालय से कुछ विद्यार्थी मारत में आए हैं। 
श्रीयुत गांधी अमी इंगलेण्ड में हैं। उनके यहां छौटकर आने तक ये सोलह विद्यार्थी भाश्रम 
में रहेंगे। ये लोग मिठाई नहीं खाते और न चटपटी, कढ़बी चीज़ों ही खाते हैं। उनमें 
से कुछ तो थी, दूध तक नहीं खाते। आश्रम के सभी भायोजनों में वे शरीक होते हैं। 
श्री मगनलछाछ गांधी जो भ्रो एम० के० गांधो के भतीजे हैं और इनलोगों के अध्यापक हैं इनके 
साथ ही इनके अमिमावक के रूप में रदते हैं। इन लड़कों में श्री एम० के० गाँधी के तीन 
लड़के मी हैं ।” 

फिनिक्स विद्यालय के इन विद्यार्थियों के आाने के बाद ही रखोन्द्रनाथ ने महात्मा गांधी 
को यह पत्र छिखा था। 

प्रिय श्री गांधो, 

भारत में आए अपने फिनिक्स विद्यालय के विद्याथियों के रहने योग्य मेरे विद्यालय को 
भापने जो उपयुक्त स्थान समम्का इससे मुझे सचमुच बड़ो खुशी हुई और मेरी यह खुशी और 
बढ़ गई जब मेने उन प्रिय लड़कों को यहाँ देखा । हम सभो अलुभव करते हैं कि यहाँ के 
लड़कों पर उनका प्रमाव बड़े काम का होगा और में सममता हैँ कि बदले में वे लड़के भी 
यहाँ से कुछ पा सकेंगे और उनका यहाँ रहना साथंक होगा। में यह पत्र भापकों धन्यवाद 
देने के लिये लिख रहा हूँ कि आपने अपने विद्यार्थियों को इमलोगों का विद्यार्थी होने का 
अबषसर दिया और इस प्रकार हम दोनों के जीवन की साधना में एक जीबन्त योग सूत्र स्थापित 
होने दिया ! | 

आपका गत्यन्त भिन्न, 
रबीचनाय टेगोर । 


शाम्तिनिफेशन में गानपीजी का प्रथम आगमन १९१ 


संभबदः यह पत्र प्रारंभिक योगसूत्र था जिसने बाद के बहुलूत्य गांधी-टेगोर पन्मष्यवद्वार 
के आगे को प्रशस्त कर दिया । ॥ 

मी सुरिकिल से कुछ महीने बीते होंगे कि एक तार पाकर आश्रसवासियों छो गद पता 
बला कि गांधीजी सारत भा गए हैं और १७ फरवरी सन्‌ १९१५ ६० फो शान्तिनिकेतन में 
उनके भाते को संभावना है। कुछ समय से गांधीजी को अपने विद्यार्थी-शिष्यों का कुछ भी 
समाचार नहीं मिल पाया था। जब वे बम्बरें भाएं तब पहले पहल उन्हें पता चछा कि वे 
लोग रबीद्धनाथ के संरक्षण में हैं: 

अम्बई में उतरने पर ही मुझे पहले पहल पता चला कि फिनिक्स दर शान्तिनिफेतन्र में 
है अतएवं गोले से मिलने के बाद जितनी जल्दी हो सके उससे मिलने को में उत्सुक था|! 

शान्तिनिकेतन के लिये वह स्मरणीय दिन था। उत्तरी मारत का भ्रमण करने के बाद 
सिलाइदद होकर रवीन्द्रनाथ अमी-समी कलफत्ता पहुँचे थे। 'बछाका' में जिन नवीन भावों 
और छन्‍्दों का उत्स उन्होंने प्रत्यक्ष किया था उससे उनका काव्य-जीवन नये सिरे से प्रस्फुटित 
हो रहा था। ब्रह्मविद्यालय और आश्रम में सी नये जीवन का संचार हो रहां था। कार्य 
करने को छगन ओर मनुष्य की सेवा की भावना से भाश्रम ओतप्रोत हो रहा था। गुरुदेव 
की अनुपस्थिति से अशभ्रम-बालक ज़रा मो निस्त्सादित नहीं हुए मौर अपने अतिथि के सायत 
की तेयारियों में जुट पढ़े। स्वागत-समारोह को पूर्बराञ्रि को साढ़े बारह बजे तक काम में वे 
छगे रहे उसके पढ़ले साढ़े दूस बजे रात तक इतने उत्साह और भानंद्‌ ते वे काम में छगे 
कि वह अविस्मरणीय है । 

यह सुदर स्वागत-समारोह पूर्ण रूप से भारतीयता से अनुप्राणित था, रीखनाव 
ने करुकत्ते से जो पत्र ऐण्ज्यूज़ को छिछ्ला था और उसमें जसी आशा का पोषण किया था 
उसे आश्रम के बालकों ने पूर्ण रूप से निमाया । संभव है कि १८ फरवरी, १९१५ को छिखे 
इस पत्र में रबीन्द्र ने पढली बार गांधीजी को 'महात्मा' कइ्ट कर संबोधित किया था : 

'में समझता हूँ. कि महात्मा और श्रीमती गांधी बोलपुर पहुँच गए हैं और शान्तिनिकेतन 
ने उनकी उपयुक्त अभ्यभेना को हे उनसे मिलने पर में स्वयं अपना व्यक्तिगत स्नेह व्यक्त कहँगा।' 
गाँधीजी भी अपनी आत्मकथा में लिखते हैं : 

अध्यापकों मौर विधाधियों से अपने स्नेह से मुझे अभिभूत कर दिया। अभ्यर्थना-समारोह 
सादगी, कछा और स्नेह का एक सुदर संभिश्रण था।' 

तत्त्ववोधिनी पत्रिका के तत्कालीन एक अँक में इसका एक सुद्र बणन प्रकाझित हुआ था : 

“गांधीजी और उनकी पत्नी १७ फ़रुबरी के तीसरे पहर आश्रम में पघारे। उनके 


१९२ विश्वभारती पत्रिका 


स्वागत के किये बनी नह सड़क पर चंदोवा तना था। बहाँ चंदन और फूलों से उनका स्वागत 
किया गया। भाश्नम के संगीत अध्यापक श्री भौबराव श्ाप्ली ने एक स्वागत-गान गाया। 
संगीत के साथ सितार और इसराज-बादून हुआ। छलब ते पहले तोरण को पार कर दूसरे 
तोरण के पास आए तो उनके परों को धोने के लिये जक छाया गया। अरद्धेय दाशेनिक 
श्रीयुत द्विजेन्दनाथ ठाकुर की पुत्रवधू श्री हेमछता देवी ने, जो भाभ्रम की मातृ-तुत्य हैं यहां की 
अन्य सहिलाओं के साथ श्रीयुत्‌ गांधी का हिन्दू विधान के अनुसार स्वागव किया। इस द्वार 
के बाद वे भीतरी तोरण में भाए। इसके उत्तर में पद्माकार एक मिट्टी का आसन बनाया 
गया था। स्वागत के लिये वेदिककालीन बेदी के जेसा यह आसन बना हुआ था। चार 
केले के स्तंम और आम्रपक्षथ सहित जल से पूण चार कछश चारों कोनों पर सजाए गए थये। 
अभ्यर्थना के 'घार था में प्रत्येक में पाँच पांच दीपक सजाकर गांधीजी और उनकी पत्नी के 
सामने रखे गए थे। महिछाओं की और से एक बालिका ने उन्हें फूलों की माछा पहनाईं, 
भ्रीमती गांधी के ललाट पर शिन्दूर की बिंदी लगाई और श्रद्धा ज्ञापन के लिये उनके चरणों 
की धूलि छी । पंडित क्षितिमोहन सेन शास्त्री और दो मराठी अध्यापकों ने बेदिक मंत्रों के पाठ 
ओर उनके बंगला और गुजराती अनुवाद के साथ भरायोजन फा समापन किया। णहां भी 
अतिथि किसी तोरण मेँ प्रवेश करते क्षितिमोहन वाब्‌ संस्कृत इछोकों का पाठ करते और उनका 
बेगला अनुवाद करते तथा मराठी अध्यापकगण शुजराती में अनुवाद कर देते। स्वागत- 
समरोह के अंत में आश्रम-बालकों ने श्रीयुत्‌ दिनेन्द्रनाथ ठाकुर के निर्देशन में दो गान गाए।? 

इस प्रकार जनाकुछ से दूर हरे कुंजों की छाया में भायोजित इस श्वागत समारोह के द्वारा 
शान्तिनिकेतन ने अपने एक अत्यन्त बड़े सुहृद को अपनाया और पूरे बंयाछ की तरफ़ से 
भारतवर्ष के भावी नेता का उनके सार्वजनिक जीवन में प्रवेश के ठपःकाल में ही विशुद्ध भारतीय 
विधि से स्वागत किया। इस स्वागत से क्षान्तिनिकेतन के लिये जिस प्रेम और ममत्व की 
भाषना उनमें उत्पन्न हुईं वह बराबर उनके मनमें ताज़ी बनी रही। सन्‌ १९४५ ६० के 
दिसम्बर में अंतिम बार जब वे शान्तिनिकेतन आए उससे इस बात का पूरा परिचय मिल 
जाता है ! 

उस अपसर पर गांधीजी ने जो कुछ कहा था वह तत्त्ववोधिनी पश्निका के शक संबत्‌ १८३६ 
के चेत्र के अंक में प्रकाशित हुआ और ठसे उद्धुत किया जा रहा है: 

आज जिस आनंद का में अजुमव कर रहा हूँ बेसा इसके पहले कसी नहों किया था। 
यद्यपि शुरुदेव रवीन्द्रनाथ यहाँ नहों हैं फिर भी अपने हृदय में हम उनकी उपस्थिति का 
अलुमष॒ कर रहे हैं। मुझे इस बात से और भी खुशी है कि भारतीय ढंग से आपने स्वागत 
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का आयोजन किया है। बम्बई में बड़ो धूमधाम से हमारी भावभयत की यहै फैकिन उनमें 
ऐसी कोई चीज़ नहीं थो जिससे हमें प्रसक्तता होती। क्यों कि बहाँ पर पात्यात्म ढंग की 
बड़ी सावधानी से नकक को गहे थी। पू्व के विधि-विधान को अपना कर ही हम अपने 
उर्देश्न की ओर अप्नप्तर हो सकेंगे, परिचमी ढंग को अपनाकर नहीं, क्यों कि हम पूव के हैं। 
भारततर्ष के सुंदर रीति-रश्मों और रिवाजों को अपनाकर दी इम अपना विकास कर पाएँगे 
और उसकी अन्‍्तरात्मा के वैशिष्टय के अनुरूप सिन्न सिज्न आदशौवाछे राष्ट्रों के साथ मैश्री-संबंध 
स्थापित कर सकेंगे। बारतव में पूत्र की अपनी संस्कृति के माध्यम से हो भारतवर्ष प्राथ्य 
और पहचात्य जगत्‌ के साथ मित्रता स्थापित करने में सक्षम दोगा। बंगाल के इस आश्रम के 
साथ भाज मेरा भनिष्ठ संबंध हो गया है। भव मैं आपके छिये अजनबी नहीं रह शया। 
मैं दूर स्थित भाफ़िका को सी पसंद करता था क्‍यों कि वहाँ के, भारतीयों में अपना राष्ट्रीय 
रहनसहन और ध्यवद्दार को छोड़ नहीं दिया है ।* 

आफ्रीका के सत्याप्रद के बाद से गांधीजों रेल के तीसरे दर्ज में ही सफर करने छगे थे। 
बोलपुर स्टेशन पर एक अदभुत 'घटना घटी जिसका वर्णन मार्ड सन्‌ १९१५ ई० के 'माढने 
रिव्यू! में प्रकाशित हुआ है : 

नहाक्त ही में श्रीयुत्‌ गांधी मौर श्रीमती थांधी बोलपुर गए थे। स्टेशन पर जो लोग 
उनकी अगवानी के लिये गए थे वे उन्हें प्रथम और दूसरे दे में हँढ़ रहे थे। उन्हें न पाकर 
उनलोगों का दल निराश होकर छौटने को था तमी उनछोगोंने देखा कि अतिथि खाली पेर 
तीसरे दर्ज के डब्मे से उतर रहे हैं। संजीबनी में भी कहा गया है: 'टेशन से आश्रम तक 
वे खाली पैर पेदल गए! अपनी आत्मकथा में विनोद करते हुए उन्होंने जो लिखा है उससे 
उस समय की याद और भी ताजी और स्पष्ट हो जाती है : 

वअपने काठियाबाड़ी कु्ते, पयड़ी और घोती में में माज को अपेक्षा कुछ अधिक सभ्य 
दीखता था ।' 

शान्तिनिकेतन में शान्ति से कुछ समय बिताने की भाज्षा छेकर भाँधीजी यहाँ भाएं थे 
लेकिन दुर्भाग्य कि १८ फरवरी सन्‌ ९१५ के तड़के हो गोखले की रृत्यु का उन्हें तार मिक्का | 
गॉँधीजी जब पूना से रवाना हुए थे तब गोखले सख्त बीमार थे। फिर भी इस भाकस्मिकता 
ने उन्हें बिमूढ़ बता दिया। दिवंगत नेता की याद में विद्यालय बंद हो ग्रया। शोकसमा का 
समापतित्त करते हुए अन्य बातों के अछाया गांधीजी ने कहा था 'में असली जननायक की 
खोज में निकठा था और समूने मारत में केवछ एक को पाया, और वह व्यक्ति योलले थे!” 
उप्त दिन तोसरे पहर कश्कूमा मौर भगनछाल के साथ गांधीजी पूमाके लिये रवाना हो गए॥ 


१९४ फिवमारतो पत्रिका 


भर्देवान तक ऐण्ड्रयूज उनके साथ गए। वहाँ से कल्यान तक की अपनी यात्रा में तीसरे 
दर्जे के यात्रियोँ की दु्दशा का उन्होंने प्रत्यक्ष दशन किया। अपनी आत्मकथा के "तीसरे 
दर्जेके यात्रियों की दुदंशा' वाले अध्याय में उन्होंने विस्तार से इसका वर्णन किया है । 

तीन दिनों बाद (२२ फरवरी ) श्ञान्तिनिकेतन छौटने पर रवीन्द्रनाथ सिर्फ अपने 
बाल-अतिथियों को ही पा सके । कई दिनों बाद गांधीजी पूना से छोटे । 

और इसके बाद ही उनका शान्तिनिकेतन में वास्तविक अवस्थान शुरू हुआ। गांधीजी 
के लिये यह विश्राम नहीं था। समय का पूण रूप से उपयोग करने के छिये वे पिल पड़े। 
उनकी 'आत्मकथा' में इसका एक रोचक वर्ण न मिलता है : 

“जैसी कि मेरी आदत है बहुत जल्दी मैं अध्यापकों और विद्यार्थियों से हिखमिल गया और 
स्वावलंबन की चर्चा उनसे छेड़ दी । मेंने अध्यापकों से कहा कि अगर वे तथा विद्यार्थोगण 
रसोइये न रखकर स्वयं मोजन बनाने लय जाय॑ तो इस से अधभ्यापकगगण लड़कों को शारीरिक 
और नेतिक स्वाप्थ्य की दृष्टि से रसोईघर को भियंत्रण में रख सकते हैं और विद्यार्थीयण उससे 
स्वाबलंबन की शिक्षा पा सकते हैं। उनमें से एक या दो तो सिर डुछा कर ना करना चाहते 
थे लेकिन कुछ ने इस प्रस्ताव का ज़ोरों से समर्थन किया। और कुछ नहों तो इसके नयेपन के 
लिये छड़कों ने इसका स्वागत किया । उनमें नयापन के छिये एक सहज रुकान रहती है। 
अतएव हमलोगों ने इस कायकम को चालू कर दिया। जब मैंने कवि से इसके संबंध में राय 
देने को कहा तो उन्होंने कद्ठा कि उन्हें कोई आपत्ति नहों होगे अगर अध्यापक सहमत हों। 
लड़कों से उन्होंने कह कि 'इस प्रयोग के भोतर स्वराज को कु'जी है । 

इस कार्यक्रम को सफल बनाने के लिये पियसेन ने अपना दरीर गलछाना शुरू कर दिया। 
बड़ी छगन से वे इस काम में जुट पड़े। तरकारी काटने का एक दल बना, दूसरा अनाज साफ 
करने के लिये, इसो तरह अन्य कामों के लिये भी। नगेनवाबू ( नगेन्द्रनाथ आइच ) तथा 
कुछ अन्य छोगों ने रसोईघर और उसके आसपास की सफाई का भार छलिया। कुदाल हाथ 
में लेकर उन्हें काप करते हुए देख मुझे बड़ी प्रसलषता होती । 

लेकिन एक सौ वच्चीस विद्यार्थियों और उनके अध्यापकों से जो पानी में बतखों के समान 
थे, शारीरिक भ्रमवाले इस कामको चलाते जाने की आशा रखना अत्यधिक आश्षाषादी होने 
जेसा था। नित्य विचार-विमर्श होता । कुछ ने तो बहुत जत्दी हो थकावट महसूस करना 
भारंग कर दिया। लेकिन पियसेन हार मानने वालों में नहीं थे। चेहरे पर मुस्कुराहट 
लिए हुए कुछ न कुछ करते हुए वे रसोईंघर के भातपास बराबर दोख पड़ते। रसोई के बड़े- 
बड़े बर्तनों के धोने का काम उन्होंने अपने जिम्से ले रखा था। जहां बतेन धोया जाता बहहां 
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लड़कों का एक दल सितार बलाता जिससे कि ठसकी नीरसंता को भुकाया जा सके। सब ने 
समान माब से उत्साह के साथ इस कार्यक्रम को प्रारंभ किया और झान्तिनिकेतन सधुसक्खी 
'के छत्ते को तरह कार्यरत हो गया ।! 
इस प्रयोग का जो विवरण ऊपर दिया गया है वह ऐसे व्यक्ति द्वारा है जो उसके मूल में 
था और उस प्रयोग के प्रति शान्तिनिकेतन वालों को क्‍या प्रतिक्रिया थी इसका सहो सही 
चित्रण इसमें मिलता है। “नित्य विचार-विमर्श होता था! अतएवं यह मान लिया जा सकता 
है कि आश्रम के जीवन में ऐसी उथल-पुथछ न हृठात्‌ भाई मौर न गुमसुम तरीके से भाई। 
ऐसी संध्या में जिसमें प्राण के चिह्न वर्तमान हों ऐसा होना संभव भो नहों। इस सबंध में 
रवीन्द्रनाथ को उदार मनोजृत्ति का परिचय पाकर विध्मितं हो जाना पढ़ता है। ते जानते थे 
कि यह उनको पद्धति नहों है फिर भी अपना व्यक्तिगत प्रभाव उन्होंने किसो भी ओर नहीं 
डाला. नित्य के इस विचार-विमर्श से अपने को अकय कर वे सुरूछ ( भव श्रोनिकेतन ) 
चले गए और फाव्युनी और उसके गान लिखने में हथ लगाया और शाम्तिनिकेतन के कार्यक्रम 
किस दिशा में अग्नसर होते हैं, धये के साथ देखने छगे। हो सकता है कि वे उस समय 
की प्रतीक्षा में हों जब आश्रम के अध्यापक और विद्यार्थी अपनी द्वी तर्कणा से सही मार्ग ढूँढ़ के 
भौर जबकि दूसरे व्यक्ति की अनुप्रेरणा को प्रत्यक्ष कर दे। उसो अवधि में अपने पुत्र 
रथीन्द्नाथ को जो पत्र उन्होंने लिखा था उसका कुछ अश उद्धृत किया जा रद्दा है जिससे उनको 
विचक्षणता का पता चलता है। 
रसोई बनाने के मामले को लेकर यहां एक बड़ो भशान्ति फ्रेछो हुई है। 
गांधी जो के परामश से यहां के विद्यार्थी अपना भोजन स्वयं बना रहे हैं। 
बहुत सी गलत सही बाते इसे लेकर फंछी हुई हैं भौर यहां पर थोड़ो उत्तेजना है |... -- - 
यद्यपि यह काम कठिन है फिर भी शुरुआत हो गई है। सचमुच में इससे हमारी 
भाधयिक भौर अन्य कुछ समस्याओं का समाधान हो जायगा। अन्य सब कुछ छोड़ कर इससे 
इमारे विद्याथियों को उत्तम प्रशिक्षण का अबसर मिलेगा और वे इस आश्रम के बास्तविक तात्पय 
और उसको भावदा को उपलब्ध कर सकेंगे। विद्यार्थी तो उत्साह से भरे हुए हैं. छेकिन 
कुछ अध्यापक गविच्छुक हैं-...-. अगर दमलोग कुछ समय तक मौन घारण किए रहें तो सब 
कुछ अपने आप ठोक हो जायगा । थेय॑ के साथ अगर इम प्रतीक्षा करें तब कोई कठिनाई नहीं 
रह जायगी ! 
और अत में इस थेये ने एक सहज और सुसंगत समाधान उपस्थित कर दिया। कुछ 
दिनों के बाद विद्यार्थों और अध्यापक्ष इस प्रयोग को बंद कर देने के छिये सहमत हो गए। 


१९६ विश्यभारशों पत्रिका 


शिक्षा के क्षेत्र में इस प्रयोग की अच्छाइयों घुराश्यां दोनों ही हैं। इसके संबंध में गांधीजी 
मे लो कहा है वह ध्यान देने योग्य है: 
“लो हो, यह प्रयोग कुछ दिनों बाद यंद हो गया। मेरी दृष्टि में इस प्रसिद्ध संस्था का इस 
प्रयोग के थोड़े समय तक सी अपनाने से कुछ नुकसान नहीं हुआ और इससे जो अलुसव प्राप्त 
हुए वे अध्यापकों के काम के साबित होंगे ।” 

आश्रम की भावना को विकसित करने के इस प्रथम प्रयास की स्मृत्ति शास्तिनिकेतन के 
लिये अत्यन्त प्रिय है। गांधीजी के कुछ दिनोंके साइचर्य का यह परिणाम था। इस प्रयोग 
की स्मृति में प्रत्येक व १० माच को श्ान्तिनिकेतन में गांधी पुण्याह” का पालन किया 
जाता है। 

एक भावश्यक काये से ११ माच को गांधीजी को रंगून चला जाना पड़ा। बीस दिनों 
बाद वे लोटकर भाए और ३ अप्रेल को दुलबल सहित कुम मेले के भवसर पर इरिद्वार चढ़े 
गए। वह स्वयं सेवकों के दल में शामिल होने के लिये उनके विद्यार्थियों को आमंत्रित किया 
गया था। 'शान्तिनिकेतन में रह कर हमलोगों ने यद समझ छिया था कि भारतवर्ष में हमारा 
मुख्यकाम माड़ बरदार का दोगा / महात्मा मुशीराम से, जो स्वामी श्रद्धानन्द के नाम से 
विख्यात थे, उनके शुरुकुछ आश्रम से मिछने के लिये तथा इनके आदशों से परिचित होने के 
लिये गांधीजी स्वयं बहुत उत्सुक थे । 

शान्तिनिकेतन में गांधीजी के प्रथम भागमन की स्मृति प्रेणादायक है। यह स्थति बाद 
में उनके कई बार यहां आगमन को जीबन्त बनाती रही है। वास्‍्तव में उसके बाद से ही उन्होंने 
शान्तिनिकेतन को अपना दूसरा घर कहना झुरू किया। शान्तिनिकेतन को अपनों घर मान 
कर ही वे यहां आते रहे। बड़ोदादा१, गुरुदेव, पियत्तन भौर ऐण्ड्यूज की स्मृतियों से जड़ित 
शान्तिनिकेतन उनके लिये मात्र अतिथिशाला नहीं रह गया था 


( विश्वमारती क्वाटरछी के गांधी पीस मेमोरियल अंक से ) 
अनु० रामपूजन तिवारी 


१, रघीन्इनाथ ठाकुर के घड़े माई द्िजेनद्धनाथ ठाकुर | 


महात्मा गान्धो को शान्तिनिकेतन यात्राएं 


महात्मा जी सन्‌ १९१५ में प्रथम बार शान्तिनिकेतत भाए। आकर पूना चले गए, फिर छोटे 
फिर रंगून चडे गए, फिर भाए और कुछ दिन रहकर हरद्वार चछे गए। इस थार सब 
मिलाकर वे १५ दिन शान्तिनिकेतन में ठहरे । सन्‌ १९२० में ५ दिन ठहरे, सन्‌ १९२५ में 
तीन दिन ठहरे। सन्‌ १९४० में तीन दिन ठहरे, यही उनकी गुरुदेव से अंतिम भेंट थी। 
गुरुदेव के विरोधान के बाद सन १९४५ में महात्मा जी अंतिम बार भाएं। सब मिलाकर 
छगमग २५ दिन महात्मा जी शान्तिनिकेतन में रहे। उनकी शान्तिनिकेतन याज्राओं का 
पूरा विवरण यहाँ दिया जा रहा है। 


१९८ घिश्वमारतो पत्रिका 


प्रथम यात्रा 
सन्‌ १९१५ ई० 
फरवरी १७, बुधबार 
बर्दवान में ऐण्ड्यूज भौर सन्‍्तोक बाब आये। खिस्तीके घर गया। बोलपुर रातको 
पहुंचा । ठेठ पुराने ढंग के अतिथि-सत्कार का आनद्‌ मिला। 
फरवरी १८, कृहृश्पतिवार 


ऐण्ड्यूज के साथ बातचीत ! 
फरवरी १९, शुक्रवार 
ऐण्ड्यूज के साथ और बातचोत । 
फ़रवरी २०, शनिवार 
राजनेतिक गुरुके स्व॒गंवास का तार मिछा। बोलपुर से रवाना।-**०००-** बदबान तक 
ऐण्ड्यूज साथ भाये । खूब बातचीत हुई ! शिक्षकों के सुधारों के संब'घ में वा्ताछाप । 
मार्च ६, शनिवार 
शान्तिनिकेतन पहुंचा । गुरुदेव से मुलाकात । 
भाचे ७, रविवार 
ऐण्ड्यूज के साथ गुरुदेव के घर गया । ********* गुरुदेव ने व्याख्यान दिया । 
साच्च ८, सोमवार 
शुर्देव कछकत गए। ऐण्ड्यूज के साथ उनके व्यवद्वार के सम्बन्ध में बातचोत हुईं। रात को 
शिक्षकों से मिला । शिक्षण के विषय में चर्चा को ! 
माच ९, मंगलवार 
स्वास्थ्य-सफाई-स मिति के साथ सब कुछ देखा । मन्‍्दगी की सीमा न थी । 
मा १०, बुधवार 
शिक्षकों से बार्तां। छड़कों से मुछाकात । छयं रसोई बनाने का प्रयोग भारम्म। सबेरे 
फछाहार । शाम को मन्दिर में माषण | 
साथ ११) पृहस्पतिवार 
ऐण्ट्रयूज भौर सरोद बाबू के बोच गरमागरमौ। ऐण्ड्यूज ने क्षमा माँगी। रातकों 
फलकता जाने के लिए निकछा । हरिछाल और रामदास साथ आये। गुरुदेव पे स्टेशन पर 
मिला। छड़कों के लिए ऐण्ड्यूज को २०० रुपये दिये। दृत्ताश्रेय से रपया लिया । 
| रंगून के किए चछे गए ) 


महारेमा गारथां फी शान्तिनिकेतन यात्राप' १९६ 


माच ३१, बुधवार 
विद्यार्थियों से दो क्ब्द्‌ ।----- बोलपुर रवाना । मारवाड़ियों ने बोलपुर जाने के किए 
३०० सपये दिये। रातको बाछपुर पहुंचा। प्राणछाल मेरे साथ आया। 
अग्रेछ १, पृहस्पतिबार, वेशास्त्र बदी १ 
एक बीमार छड़के को देखने गया। ऐण्ड्यूज की कष्टमय स्थिति समझकी। शुरुदेव के 
साथ मुकाकात | 
भप्रेल २, शुक्रवार 
एण्ड्यूज के सम्बन्ध में गुरुदेव के साथ बातवचोत। बाद में शिक्षकों के साथ। 
अन्त में शिक्षकों के सम्मुख ऐण्ड्रयूल से बातचीत । कुजरू की ओर से तार कि हम सबको 
५ तारीख तक हरद्वार पहुँच जाना चाहिए। नेपाल बाबू की सार-संमाछ । 
अप्रेछ ३, शनिषार 
शुरुदेव की भध्यक्षता में लड़कों के साथ भन्तिम बार बातचोत । मंयनलाल तथा रामदास 
को बोलपुर में रसोई के काम में मदद देने के लिए रखा। बाकी को छेकर हरद्वार के लिए 
रबाना । शकर पंडित साथ आये । 


महात्मा गान्धीजी की डायरी प्े-- 
( सम्पूर्ण गान्धी वालमय---सख्तण्ड १३, 
ए० १६३ और भागे ) 


मद्दात्मा जो को पदलो शान्तिनिकेतन यात्रा का वर्णन 
१ 


श्री गान्धी तथा श्रीमती गान्धी का बोलपुर भागमन ।१ 


प्रफुलचन्द्र चौघुरी 


लब हम १५ तारीख को रात्रि भोजन कर रहे थे मैंने अचानक एक विद्यार्थी से सुना कि 
श्री एण्ड्रयूज को श्री गान्धी जी का एक तार मिछा है कि वे १७ तारीख को शाम की गाड़ी से 
घोलपुर पहुँच रहे हैं। यह समाचार सुनकर हम बड़े प्रसन्न हुए तथा पुछकक्तित भी हुए क्योंकि 
उन्हें देखने के लिए उत्सुक थे क्योंकि वे भारत के महानतम व्यक्तियों में से एक हैं। एक 
अत्यंत समृद्ध व्यक्ति के पुत्र होते हुए तथा दक्षिण आफोका के बहुत बढ़े बेरिस्टर होते हुए भी 
उन्होंने अपना जीवन अपने देश के लिए अपित कर दिया है । 

अतएव में यह समाचार सुनकर बहुत प्रसक्ष हुआ। यह सुनकर में और भी प्रसन्न हुआ 
कि श्रीमती गान्धी उनके साथ आ रही था, में उनकी श्रद्धा करता था क्योंकि वे अपनी मातृभूमि 
के लिए जेल गई थीं। 

तब सभी लड़के आश्रम की सफ़ाई में जुट गए। कुछ लड़के श्री पियसेन के कमरे के 
समीप शौचालय बनाने लगे और हमलोग उन ईटों भौर कूढ़े को व्ाँ से ठठांकर छोटे टीछे 
के पास के गड्ढे में फेंकने लगे | सब काम हमने बहुत जल्दी कर डाछा, कारण कि उस समय 
हमारे मन में एक असाधारण शक्ति आ गई थी और हर काम हमने प्रसज्नतापूषंक सनोयोग से 
किया। हम से कुछ जाभ्रम की मुझ्य सड़क की मरम्मत करने छगे गौर उन्होंने छंगसग 
पाँच दिन के काम को एक दिन में कर डाछा और अपना फाम केवल दो दिन में पूरा कर 
लिया । हममें से कुछ छातिम इस्तों के नीचे स्थित बेदी तथा जमीन साफ़ करने छगे तथा 
आश्रम की सभी गंदी जगहों को साफ़ करने को| जब हमलोग कूड़ा इटा रहे ये 
और श्रीमती गान्धी के लिए स्नानघर बना रहे थे तब हममें से कुछ छोगों को चोटे आा गई'। 
१५, १६ तथा १७ तारीख को आश्रम की सफाई करने भ्री गांधी और श्रीमती गांधी का स्वागत 
करने के लिए तोरण और मच बनाने के अतिरिक्त और कुछ नहीं किया । 


१, ह्रॉन्तिनिकेतन से 'आाश्रम' नासक हरतछिखित पत्रिका निकलतो थी। श्रो भ्रफुछनचन्द 
खौधुरी नर्षीं कक्षा के विद्यार्थी थ जब गान्धी जी आश्रम में पधारे थे । १७ फ़बरी से २० फर्षरो 
१९१५ ई*« में गानधी जी शान्तिनिकेतन में 5हरे। श्री चौघुरी ने १५ माचे को यह छेख लिखा। 
आश्रम पन्निका के जून-जुलाई ७6 में छेख लिखा है । 


महात्मा जी को पहली शान्तिनिकेशन यात्रा का घणन श्ण्१ 


१७ तारीख को जब स्टेशन जाने का समय आया तो घंटी बजाई रह भौर हम सब लोग 
पंक्ति बनाने के लिए दौड़े और टोलियाँ में विभक्त होकर तेजी से इमलोग स्टेशन की और 'ड़े, 
क्योंकि समय बहुत कम रह गया था। जब हमलोगों ने स्टेशन की सीमा में प्रवेश किया 
तो गाड़ी आने को घंटो बजी और इस जितनी तेज़ी से दौड़ सकते थे दौढ़े और दोनॉ---हम 
और रेलगाड़ी स्टेशन पर एक ही समय पहुँचे । 

कुछ मिनट तक हमलोगों ने श्री तथा श्रीमती गान्धी को स्टेशन के मुख्य फाटक पर 
प्रतीक्षा की छिन्‍्तु कुछ समय बाद हमें मालम हुआ कि थे दूसरे रास्ते से स्टेशन के बाइर निकल 
आए हैं, अतः हम उस जगह पहुंचे जहाँ वे खड़े हुए थे और में स्तम्मित रह गया क्योंकि 
मेंने देखा कि वे बहुत ही साधारण पोशाक पहने हुए हैं और श्रीगान्धी के परों में जुते नहीं हैं। 
उन्होंने आश्रम चलने के लिए ठस गाड़ी में चढ़ना स्वीकार नहीं किया जो उनके लिए भ्रो 
दिजेनननाथ ठाकुर ने भेजी थी। वे हमारे साथ पेद्ल चलने छगे। हमें से एक उनके 
भागमन का समाचार देने के लिए आश्रम की भोर दौड़ा । 

पहले वे श्री द्िजेन्द्रनाथ ठाकुरर के पास गए और उनसे मिलने के बाद पहले तोरण पर 
पहुँचे। वहां क्षितिमोदन बाबू,३ श्री राजंगम और श्री दत्ताश्रेय८ तथा कुछ भन्‍्य लड़कों ने 
एक मंत्र का पाठ किया और उन्हें साछा पहनाई। फिर वे दूसरे तोरण-द्वार पर पहुँचे। 
में यह लिखना भूछ गया कि उनका स्वागत करने के लिए तीन द्वार बनाए गए थे। दूसरे 
द्वार पर उन्होंने पेर धोए, और यह हिन्दुओं फ़ी एक रीति है। दूसरे द्वार पर सी उन्हें 
माछा पहनाईँ गई । फिर वे तीसरे दरवाजे पर पहुँचे और यह सबसे सुंदर भौर सबसे बढ़ा था। 

जब उन्होंने भपने आसन प्रहण कर लिए तो क्षितिमोहन बाबू, श्री राजंगम और श्री 
दत्ताश्रेय ने कुछ मंत्रों का पाठ किया। मंत्रपाठ के पश्चात्‌ श्री दिनेन्रनाथ ठाकुर५ ने अपनी 
संगीत मणष्डली के साथ एक गीत गाया। शसके पश्चात्‌ श्री असितकुमार इत्दार६ ने श्री और 
भीमती यान्धी को पूरे भाश्रम के प्रतिनिधि रूप में एक बहुत सुदर चित्र सेंट किया। में 
जो छिख रहा हूँ कि चित्र बहुत सुंदर था, वास्तव में यह मेरी कल्पना है क्योंकि मेंने चित्र को 
कमी नहीं देखा | इसके पश्चात्‌ श्री गान्धी ने बहुत ही छुन्दर भाषण दिया। 


रबीजनाथ ठाकुर के बढ़े भाई | 

भाचाये क्षितिमोहन सेन | 

श्री बालकृष्ण दत्ताश्रेय फालेलकर ( श्री काकासाहव कफाऊेलकर )। 
शुद्देव के भतीजे, रवीन्द्र संगीत के गायक आचाये | 

प्रसिद्ध कलाकार, अवनीन्द्रनाथ ठाकुर के शिष्य | 


न्‍+ बडा 4, ० 


नर 


२०२ बिश्वमारतो पत्रिका 


उनके खागत के बाद इमछोग नेश मोजन के छिए गए। उस दिन श्री गाँघों के एक 
मित्र श्री लल्लभाई ने दाबत दो थी। श्री गान्धी, श्रीमतो गान्धी, श्री गांगुली, श्री सी 
एफ० एण्ड्रयूज़७ श्री डबल्‌० डबल० पियसन८ मोज में सम्मिल्तित हुए। उसके अनतर श्री गाँधी 
ने अध्यापकों से हमें एक दिन को छुट्टी देने के छिए कह और दूसरे दिन हमारी छुट्टी हो गई । 

२० तारीख को जब हमें पता छगा कि श्री गोपाल कृष्ण गोखले की सूत्यु दो गई तो 
एक सभा का आयोजन किया गया जिसके सभापति श्रोगांघी थे। श्री गोखके के विषय में 
उन्होंने बहुत बाते बताई भौर उसी दिन श्रीमती गांधी के साथ वे किसी आवश्यक काम से 
पूना चले गए। पूना से वे रंगून के लिए रवाना हो गए हैं। वे दीर्धायु हों मोर शान्ति 
पूर्वक रह सके । 
१५ ३, १९१७५ ६० --( अंग्रेजी से ) 


मन्दिर में गान्धी जी का मापण 


भाज रुंध्या को मेरी एक आकांक्षा है कि मेरा हृदय आपके हृदय को छ सके और दम छोगों 
के बीच सच्चा सौहाद स्थापित हो । आप सब को तुलसीदास की रामायण के विषय में श्ञात 
होगा। सबसे आक्रषक प्रसंग है--सत्संग--प्रसंग। हम उनका संग करे जिन्होंने 
कश्सइन करते हुए प्राणोत्सग किए हैं, उनका संग न करें जो सत्य, सदू और 
सुदर के प्रति मूठे हैं। एक जिम्हें इम प्यार करते हैं श्री गोखले हैं, वे ऐसे थे। वे रहे नहीं, 
किन्तु उनके कार्य का मत नहीं हुआ है, क्योंकि उनकी आत्मा जीती है। उनके जीवन की 
बारीकियों की चर्चा में नहीं करना चाहता, किन्तु केषछ एक पश्ष का उल्लेख करना चाहता हूँ-- 
बह है धार्मिक पहछ , जो उनके जीवन का मूल लोत था । उनके सब कार्यों, उनकी राजनीति के 
भी पीछे वह था। यही कारण है कि उन्होंने सर्वेन्ट्स भाफ़ इण्डियन, सोसाइटी ( भारत सेब 
समाज ) की स्थापना को, जिसका आदश था राष्ट्र के राजनीतिक तथा सामाजिक जीवन 
में माध्यात्मिकवा छाना | 

मैं आपके सामने एफ उदाइरण दूँगा जो मेरी स्मृति में सदा ताज़ा रहेगा। एक बार 
हिन्दू संन्यासी का वेश धारण किए हुए एक सज्जन भ्री गोखले के पास आए जो दिम्दू और 


७, दीनब॑धु एण्ड्यूज़ ( १८७२-१९४० है० ) 
८. पुक्देव के सहयोगी, शांतिनिकेतन के फत्ता-घत्त 


मन्दिर में सास्थोज़ी की भाषण २०३ 


सुस्लमानों के बीच के सेद को समझना चाहते थे; भी गोखके ने उनकी भोर देखते हुए कहा, 
«यदि यह हिन्दुत्व है तो उससे मेरा कोई प्रयोजन नहीं है” । और वे ठठ गए । 

उनके जीवन के सभी कार्यों में निभेयता थी । और जेसे ते निर्य थे बेसे ही इर काम 
को विभिपूवेक करनेषाले | क्षास्‍्त्रों का उनका अत्यंत प्रिय कछोक बह था जिसका भाष है, 
सच्ची बुड्धिमानी किसी कार्य को भारम करने में नहीं है किन्तु आर॑म किए हुए काये की पूरा 
करने में है ।! एक बार उन्हें विशाल भ्रोतासमृह के सामने माषण देना था, और उस सभा 
के छिए छोटा सा भाषण तैयार करने में तीन दिन लग गए। ओर उन्होंने मुफते यह माषण 
लिखने के लिए कहा ताकि वे उसके विषय में सोच सके'। मैने भाषण लिखा। उन्होंने 
उसे देखा, वे मुस्कराएं, मेरे साथ उसके विषय में चचचा क्री और कहा, “इसे फिर लिखिए, 
कुछ और अच्छी चीज मुझे दोजिए ।” तीन दिन उन्होंने उस पर विचार किया, और जब 
व्याख्यान दिया तो उसने सम्पूर्ण श्रोताओं को मुग्ध कर दिया। वे अपने भाषण अपने सामने 
टिप्पणियाँ रख कर नहीं देते थे क्योंकि वे पूरी तेयारी करके माषण देते थे, ऐसा प्रतीत होता 
होता था जैसे अपने रक्त से वे माषण लिखते थे। जिस प्रकार सम्यक रीति से काम फरने 
का उनका स्वसाव था तथा वे निर्मीक थे उसी प्रकार वे विनश्न थे। उन को्ों के साथ अपने 
व्यवहार में जो उनके संपक में आए बे शिखा से नख तक मानव थे। कभी छमी वे अधीर 
हो जाते थे किन्तु व अपनी स्वामाविक मुस्कान के साथ भागे बढ़ यह कहकर क्षमा मांग 
छेते थे, चाहे वह नौकर हो या बड़ा आदमी, “मै जानता हूँ, तुम मुझे क्षमा कर दोगे? 
क्या नहीं करोगे १” 

अपने जीवन के बिल्कुल अन्तिम दिलों में उन्हें बड़ा संघघ करना पड़ा, अपनी अतरात्मा 
के साथ संघर्ष । उन्हें यह निणय करना था कि अपने स्वास्थ्य की चिन्ता न कर संघर्ष में 
भाग छेले रहना चाहिए जिसको वे प्रभावित कर सकते थे। उनके जीवन का प्रत्येक कार्ये 
अन्तरात्मा से अलुशासित होता था। उनमें दिखाबट नहों थी, उनकी निष्ठा सत्य थी। भतए्त 
थे भभी भी जीवित हैं, और इममें इननी शक्ति हो कि हम उनकी अतिम हरटछा का पालन 
कर सके । भारत सेवक समाज के उन सदस्यों के प्रति जो अंतिम समय में उनके पास थे, 
उनके भतिम शब्द ये थे, “मैं नहीं चाहता कि मेरा कोई स्मारक बनाया जाबे या मूर्ति स्थापित 
की जावे । में चाहता हैँ कि लोग अपने देश को प्यार करे और अपना जीवन उत्सग करके 
उसकी सेवा करे |” 

यह संदेश सम्पूण भारत के लिए है, केवल उनके अपने अनुयायियों के लिए नहीं है। 

सेवा के द्वारा ही उन्होंने अपने देश को पद्चानना सीखा। भारत के किए उनका प्रेम 
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सच्चा था भर दसलिए मारत के लिए ऐसा कुछ नहीं चाहते ये जो समग्र मानवता के लिए 
भी वे न चाहते हों। यह अछ प्रेम नहीं था क्योंकि उनको दृष्टि से उसके दोष और कमियां 
ओम नहीं थों। यदि इस मारत को उसी तरह प्रेम कर सके जेसः वे करते थे ता 
शान्तिनिकेतन में हमारा आना इसलिए सार्थक होया कि हम भारत के श्रति अपना कर्तव्य 
यहाँ भाकर सीख सकेंगे । उस उत्साह का अनुकरण क्रीजिए जो उनके द्वारा किए हर काम 
में दिखता था, ठस प्रेम का जो उनके जीवन का नियम था, उस सश्चाई का, जो उनके प्रत्येक 
काये का पथ-प्रदर्शन करती थो और उस कार्यदक्षता का, जो उनके हर काये का विशेष 
छक्षण था | 

भारत एक वीरात्मा की खोज में था जो सत्यनिष्ठ हो। बह मुम्ते श्री मोखले के रूप में 
मिका। भारत के प्रति उनका प्रेम और भ्रद्धा सच्ची थी। देश सेवा के लिए उन्होंने अपने 
सुस्तों का त्याग कर दिया। रोगशपण्या पर मी वे मारत के हित की चिन्ता में व्यस्त रहते थे। 
कुछ दिन पहले जब वे रोग से पीड़ित थे हममें से कुछ फो उन्होंने बुछाया और भारत के 
उज्ज्बछ भविष्य के संबंध में अपनी कल्पना बताई। डावटरों ने उन्हें काम न करने की 
सलाह दी, किन्तु उन्होंने उप्ते न माना। कहा, “मुझ काये से रत्यु दी अलग कर सकतो है”-- 
और अन्त में सृत्यु ने ही उन्हें विधाम दिया। ईश्वर उन्हें सद्गति दे | 


( इस्तलिखित आश्रम पत्रिका तथा तत्त्ववोधिनी पत्रिका से ) 


भाषम में श्रयुक्त माहनचाँद करमचाँद गान्धो और उनको सहधरमिणी 
शो खुधाकान्त रायचौधुरी१ 


सत्यनिष्ठ और कम्मंबीर श्रोयुक्त गान्धी महाशय की अभ्यर्थंना के लिए उनके आगमन के 
प्रायः एक मद्दीने पहले से ही हमारे बीच चर्चा शुरू हो गई थी। जिनके नेतृत्व में अशिक्षित 
सजदूर बरग ने भी आत्मसम्मान के लिए विदेश में रहकर, दिन पर दिन असह्य उत्पीड़न सहन 
करते हुए मी अन्याय का दमन करने का यथासाध्य प्रयत्न किया है, जिनकी अदम्य झ्क्ति ने 
समग्र आफ्रिक्रा प्रवासो सारतवासियोँ को अन्याय के विरोध में खड़ा करने के लिए तैयार किया, 
उनका सपत्नीक आश्रस में दर्शन द्वोगा--हस आनंद की कल्पना से हम अघीर हो गए थे। 
जिस दिन तार पहुँचा कि गान्धी महाशय सपत्नीक फरवरी की १७ तारीख को आश्रम में 
मर्वेगे--सम्पूर्ण भाश्रस में उस दिन आनंद की धूम मच गई।! भाश्रम के छात्र भपरिमित 
आनन्द के साथ आयोजन में छय गए जिससे उनकी अभ्यर्थना खुचारु रूप से तथा सारतीय 
ढंग से हो! अभ्यर्थना के पूष दिन की रास साढ़े बारह बजे और उसके पहले दिन की 
रात डेढ़ बजे तक सड़झों पर अभ्यर्थना का आयोजन करने के लिए भ्रम किया। ऐसे उत्साह के 
साथ, ऐसे आनन्द के साथ उन्होंने इस परिश्रम को बहन किया जो कर्मी भुलाया नहीं 
जा सकता । 

इस अभ्यर्थना के नेतृत्व का मार भाश्रम के सुयोग्य अध्यापक श्रोयुक्त क्षितिमोहन सेन 
महाशय ने ग्रहण किया। विगत १७ फरवरी को सायंकाह गान्धी महाशय ने सपत्नीक 
आश्रम में प्रवेश किया! उनको अभ्यथना करने के लिए आश्रम के नवीन तेयार किए हुए 
सागे के सिरे पर एक चँदोवा तंयार किया गया। वहाँ उनको यथारीति पुष्प चन्दनादि का 
भष्ये दिया यया। इस समय भारतीय वाययंत्रों ( एसराज और सितार ) के साथ भाश्रम के 
संगीताचाये श्रीयुक्त मीमराव शास्त्री ने गान क्रिया। पहले द्वार-तोरण को पार करके 
उन पतिपत्नी ने दूसरे तोरण-द्वार में प्रवेश किया। वहाँ पेर धोने के लिए जरू दिया गया। 
इस तोरण पर आश्रम को मातृश्थानीया दाशनिक पण्डित पूज्यपाद्‌ श्रोयुक्त द्विजेन्दनाथ ठाकुर 
महाशय की पुत्रवधू श्रीमती हेमलता देवी तथा अम्यान्य उपस्थित महिलाओं ने गार्धीजी की 
पत्नी का दिन्दू रीति के अनुसार यथायोग्य द्रव्य द्वारा अभ्यर्थना की । यहाँ से वे अत मेँ 
“अन्तः तोरण' पर भाए। इस तोरण के सामने उसर को ओर मिट्टी का एक पद्मपुष्पाकार 

१, श्ञान्तिनिकेतन के पुराने छात्र और कार्यकर्ता ( १८९४--१६६९ )। प्रस्तुत 
विवरण में और श्री प्रफुछ्चन्त चौघुरो के विवरण में समानता है, फिर भी दोनों यहाँ दिए 
शारहे हूँ--दोनों ही रोचक हैं। --संपा* 


फू 
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भासन बनाया गया था। यह भासन भी वेदिक थुग की अभ्यर्थना अ्रणाली के आसन के 
अनुकरण पर निर्मित हुआ था। इस आसन के पूर्व, पश्चिम, उत्तर भौर दक्षिण दिल्ला के 
कोणों में यथारीति चार केलों के इक्ष तथा भाम के पत्तों से माच्शादित चार मिट्टी के घड़े 
स्थापित किए गए थे, इसके अतिरिक्त जिस आसन पर गाम्घीजी और उनको पत्नी 
भासीन थे--उसके सामने पंचप्रदीपों को चार पंक्तियां सजाई गई थीं। यहाँ महिलावर्ग कौ 
भोर ते एक बालिका ने दोनों भतिथियों की पुष्पमाला द्वारा भभ्यर्थना की तथा गांधीजी की 
पहनी के छलाट पर सिन्दूर छंगाया। सिन्दूर छगाने के पश्चात्‌ बालिका ने आशीर्बाद्‌ रूप में 
दोनों की चरणरेणु लेकर माथे पर लगाईं। यहाँ भी पंडित क्षितिसोहन सेन महोदय तथा 
अन्‍य दो भद्दाराष्ट्र के अध्यापकों ने वेदमंत्रों का पाठ किया तथा बंगला और गुजराती में अनुवाद 
करके भभ्यर्थना समाप्त की। प्रत्येक तोरण में प्रवेश के समय भी क्षितिमोहन बाबू ने 
देदमंत्रों का पाठ किया और उनका बंगला अनुवाद किया, महाराष्ट्र के अध्यापक ने उनका 
शुलराती अनुवाद किया। अंतिम अभ्यथना के अत में श्रीयुक्त दीनेन््दनाथ ठाकुर महाशय के 
नेतृत्व मैं आश्रम के बालकों ने दो गोत गाए। अभ्प्थना के अत में गान्धीजी ने इस प्रकार 
अपना मन्तव्य प्रकट किया--आज जिस आनन्द का अलुमब हुआ--इसके पढ़के ऐसे भानंद्‌ का 
अनुभव कसी नहीं हुआ। आज भाश्रमगुए रवीन्द्रनाथ यद्यपि स्वय॑ यहाँ हमारे बीच उपस्थित 
नहीं हैं, तथापि उनके साथ प्रा्ों के योग का भनुमव कर रहा हैँ, भारतीय परंपरा के 
अनुसार यहाँ अभ्यर्णना का आयोजन हुआ है, यह देखकर में भत्य॑त भाह्यदित हुआ हूँ। 
बंबहे में यद्यपि बढ़े समारोह के साथ हमारी अभ्यथना हुईं थी तथापि भानंद अनुभव करने 
लायक वहाँ कोई बात नहीं थी : क्‍योंकि उस अभ्यथना में पश्चिमी ढंग का विशेष छूप से 
अनुकरण किया गया था। इमलोग अपने आदर्श के माध्यम से ही अपने छक्ष्य के समीप पहुँच 
सकते हैं, विदेशी आदर्श के माध्यम द्वारा नहों, क्योंकि हम श्राच्य हैं। भारतवर्ष की सुन्दर 
रीतिनीति द्वारा ही हम मनुष्य बनेंगे एवं इस आाद्शे द्वारा ही हम मिन्नादश अवलम्यो जातिको 
बन्धुरूप में अपनावेंगे। भारत प्राच्य आदशो के द्वारा ही पूने और पश्चिम को बन्धुरूप में 
स्वीकार करेगा। बंगाल के इस आश्रम में आज में अत्यंत परिचित हूँ, में आपके लिए अन्य 
नहीं हूँ; छुदर भाफोका में मी मुझे अच्छा छगा था। कारण, वहाँ आफ्रिकाप्रवासी 
भारतोय छोयों ने प्राध्य रीतिरिबाजों फो छोड़ा नहीं है ; यह कहकर उन्होंने समवेत लोगों को 
धन्यवाद देते हुए नमस्कार करके आसन प्रहण फिया। 

भाश्रम में यान्धी सद्दोदय को पाकर हस छोगों को उनका अन्तरंग परिचय प्राप्त करने का 
भबसर मिला। स्वदेश को प्रेम करने पर सनुष्य को स्वदेश के लिए कितना त्याग स्वीकार करना 
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पड़ता है, किवना आत्मसंयमी होना! होता है. कितना आत्मामिमान से रहित होना होता है 
और सन कितना बलवान होता है--गान्धी महाशय के जीवन में प्रत्यक्ष देखा | गान्धी महाशय 
यदि आधुनिक विश्वविद्यालय के एक असिद्ध स्नातक हैं और श्रेष्ठ बरिस्टर हैं किन्तु तो भी 
पाश्ात्य सभ्यता की विछासिता और आरामप्रियता का उनके ऊपर फिसी प्रकार का कोई प्रभाष 
नहीं दिखा । उनको देखते ही मन में भाता है कि वे शुद्ध मारतबासी हैं भौर सच्चे देशनायक 
हैं। नेतृत्व ग्रहण करने पर मन में कितनी शक्ति की भाषश्यकता होती है और जिस मात्रा में 
न्यायनिश्त होना पढ़ता है--गान्धी मदाशय के मन में उस मात्रा में शक्ति है और वे अत्यंत 
न्यायनिष्ठ हैं। उनकी स्त्री तथा पुत्रों में भी विलासिता का कोई प्रभाव नहीं है। गान्धी 
सहाशय--जेंसे एक ओर स्ंसाधारण की अपेक्षा बहुत ऊँचे हैं उसी प्रकार दूसरी और वे 
दीनतम व्यक्ति के साथ हैं, उसके साथ अपनेपन से मिक्त सकते हैं। दीनतम व्यक्ति भी 
गान्धी महाद्यय के समीप बिल्कुछ निर्भय होकर उपस्थित हो सकता है। हमलोग गान्धी 
मदाशय से बढ़े ढरे हुए से बासचीत करते थे। उसका एकमाश्न कारण यह है कि देश की 
सेवा के लिए वे दुःखदन्य की, आत्मत्याग की, प्वाथेत्याण की जिस भूमि पर पहुंच गए 
हैं, इमारो बाक्यराशि वहाँ पहुँचने पर मी हम इस स्थान से बहुत दूर पड़े हुए हैं। अपने 
में, अपने सिद्धान्त के विषय में दृढ़ विश्वास की रक्षा करना ही गान्धी सद्दाशय के चरित्र की 
आश्चरयपूर्ण हढ़ता है। इस हृढ़ता के छिए ही उनके समीप भाफिका प्रधास के समय की 
काराय॑श्रणा, अन्याय, अत्याचार तथा अन्यान्य नानाविध दुःख कष्ट भसह्ाय नहीं हुए। गान्धी 
महाद्ाय को केवछ भादश कर्मंवीर कहना उनको छोठा करना है। वे केवल आदर्श कर्मबीर 
नहीं है, भादश न्यायनिष्ठ भारत के सेवक हैं। हम जो कुछ दिन उनके समौप रहे--उन 
थोढ़े से दिनों में ही उनको देखकर इमने अपने आपको घिकारा है। बातों के द्वारा फर्म की 
व्याख्या करना गान्धी मद्दाशय का स्वसाव नहीं है, कर्म के द्वारा ही कर्म की व्याख्या करना 
उनका खमाव है। पहले कद्दा दे कि गानधी महाशय केवल आदर कर्मवीर ही नहीं हैं---न्यायनिष्ठ 
सत्यनिष्ठ मी हैं। स्वर्गीय गोखले गान्धी के राष्ट्रयुह थे। गोखले ने किसी कारण से गान्घी 
हे आफीका के किसी एक काये से विरत होने के लिए कहा था। गान्धी महाक्षय ने उनके 
अनुरोध पत्र के उत्तर में छिखा था, “आपके लिए जीवन दे सकता हूँ, किन्तु सत्य को--कूसी 
अस्वीकार नहीं कर सकूंगा ।” कहना व्यर्थ है यइ एक घटना ही गास्थी महाशय की न्यायनिष्ठा 
का प्रमाण है । 

गास्नी महाशय के कुछ पुत्र भौर कुछ छात्र हमारे भाश्रम में कुछ महीनों ते रह रहे हैं। 
गान्बी महाह्य की इच्छा थी, कि वे कुछ महीने सपत्नीक साथ आश्रम में रहेंगे, किन्तु 


३०६ विश्वमारतों पत्रिका 


इनकी वह आशा पूर्ण नहीं हुएं। विगत १९ फरवरी को सुबह गान्धी महाशय को तार मिक्षाकि 
महात्मा गोखे इस जगत्‌ में नहीं रहे। इस भाकस्मिक निदारण समाचार से वे विशेष 
दुखी हुए। उनके उज्ज्बल मुखमण्डल पर विषाद्‌ की काछो रेखा छा गईं। स्वदेश के 
एकनिष्ठ सेवक गोपालकृष्ण गोखले की मृत्यु के समाचार से भाश्रम में विषाद छा गया। 
तार पाते ही विद्यालय का कार्य बंद हो गया। शोक प्रदर्शन के लिए तत्क्षण एफ सभा 
भायोजित की गई। श्रीयुक्त गान्धी महाशय ने समापति का आसन ग्रहण किया। माश्रत के 
छात्रों को स्वर्गोय कमंवीर की जीवनी संक्षेप में बताने के छिए आश्रम के सवंजनप्रिय अध्यापक 
श्रीयुक्त नेपालूचन्द्र राय महाशय से अनुरोध किया गया। उन्होंने अत्यंत प्राब्जक भाषा में 
विषय को समक्ताया। उसके पर्चात्‌ ससापति सहोदय ने अपना वक्ृव्य हस प्रकार 
व्यक्त किया | 

श्रीयुक्त गोखछे, जिन्होंने कुछ दिन पहले सशरीर हमसे भेट की थी, भाज परलोकवासी हैं। 
उनके वियोग से देश की सामूहिक क्षति हुईं है, उस पर और भधिक कहने की आवश्यकता नहीं 
है, सवंसाधारण ग्रोखछे की कार्यकुशलता से ही परिचित था। सभी ने उनकी कर्ममूर्ति को 
ही देखा या, बहुत ही कम लोग उनके धमंजीवन को बात जानते थे। सत्य, धर्मा ही उनकी 
फ्मक्षक्ति के मूछ में थे। गोखले प्रकृत सत्यनिष्ठ योद्धा थे। देश के प्रति ठनमें भकृश्रिम 
प्रीति तथा भ्रद्धा थी। देश को सेवा के लिए उन्होंने समस्त छुख, समस्त स्वार्थ को एकद्स 
छोड़ दिया धा | रोगशय्या पर पढ़े हुए मी देश की मंगक्त चिन्ता से वे मुक्त नहीं हुए। 
कुछ दिन पहलछे एक दिन रात को जब वे रोगशय्या पर भत्यंत कातर पढ़े हुए थे--उन्होंने 
इममें से कुछ छोगों फो बुलबाकर देश की बाते कहाँ, देश के संब'ध में अपनी भविष्य की 
भाशा की बाल उन्होंने बताई। चिकित्सकों ने बार बार उनसे काम से विश्राम लेने की 
सकाह दी थी। किन्तु उन्होंने उनको बात पर ध्यान नहीं दिया। उन्होंने कहा, “सृत्यु को 
छोड़कर भोर कोई मु्क कम से विरत नहीं कर सकता” उसी ख॒त्यु ने उन्हें शान्ति दो। 
भगवान उनकी आत्मा को शान्ति दे ।” 

पीछे कहा है, गान्धी महाशय कुछ भी बातों से नहीं, आचरण के द्वारा व्यक्त करते हैं। 
गोखले की झ॒त्यु से दे व्यथित हुए, किन्तु अधीर नहीं हुए। गोखले की 'सर्बेट स आफ इण्डिया 
सोसायटी” के काम में कोई अव्यबस्था उत्पन्न न हो, इसलिए थे बिना विज्मण किए उसी दिन 
पूना के लिए रघाना हो गए । 

भाश्रम से गान्धी महाशय और उनकी पत्नी दोनों ने नंगे पेर बोलपुर स्टेशन की भात्रा को । 
भाभस के बहुत से व्यक्ति उन्हें बिदाई देने के छिए स्टेशन गए थो। यह देखकर कि थे 
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प्डेटफार्म पर खड़े हैं उनके लिए आरामकुर्सी लाई गई, किन्तु व ठस पर घेठे महों। थे केवल 
फलमोजी हैं, अन्‍य चीजें नहीं खाते। उस दिन वह सी नहीं खाथा। सम्पूर्ण देह्ा में 
जो प्राणसंचार करने भाए है'---उनके जीवन का लक्ष्य क्या होना चाहिए और ठतका जीवन 
कितना सीधा-सादा होना चाहिए, यान्धी सहाशय की भोर देखने से यह भच्छी तरह समझता 
ला सकता है। स्टेशन पर गाड़ो पहुंचने पर वे सीसरे दर्ज में बेठे। गान्थीजी की पत्नी 
गान्धी की छाया के समान है । प्रत्येक विषय में स्वामी का अनुसरण करके नारीसभाज में 
धन्य हुई हैं। उनकी चरणघूलि पाकर इम धन्य हो गए हैं। 

भाश्रम से गान्धी महाशय के दूर चले जाने पर भी उन्हें हम फिर आश्रम में पा सकेंगे-- 
यही हमारी भाशा है । 

[ बंगछा तत्त्ववोधिनी पत्रिका सन्‌ १९१५ के फरवरी अंक से ] 
--संक० रा० तों० 
१६२० ई० 

१९२० हैं० में १३ से १७ सितंबर तक गांधीजी दान्तिनिकेतन में ठहरे । १७ सितंबर को 
उन्होंने जो माषण दिया वह २६ सितंबर के नवजीवन में गुजराती में प्रकाशित हुआ था। 
संपूण गांधी बालमय खण्ड १८ के प० २८६--२८८ पर बह प्रकाशित हुमा है। उसे यहाँ 
ठद्धूत किया जा रहा है। गान्धीजी की इस यात्रा का और कोई विवरण प्राप्त नहीं है। 
१७ सितंबर, १९२०। 
भाइयो और बहनों, 

आपके साथ थोड़े दिन के सहबास का जो आनन्द मिछा, बह तो अवर्ण नीय है। 
में अपनी गिरी हुई सन्दुरुत्ती खुधारने यहाँ भाया था भौर भाप को यह जानकर भानन्द 
होगा कि में बिलकुल स्वस्थ होकर नहीं, तो भो पहले से काफी अच्छी सेहत लेकर जरूर जाऊँगा। 

मुझे यह बुरा छूग रहा है कि आपके साथ बंगला में बातें नहीं कर सकता। मेरे 
ख्पाझसते किसी दिन आपके साथ बंगला में बात करने की मेरी भाशा चाहे पूरी न हो, 
तो मो मेरी यह भाशा तो हरगिज अलुचित नहीं कि भाप मेरी हिन्तुस्तानी समझ सकेंगे। 
जबतक आपके स्कूल में हिन्दुस्तानी अनिषाये विषय न हो जाये और भाप हसे सीख न छें, 
तबतक भाषकों शिक्षा सम्पूर्ण नहीं कहो जा सकती । और एक बात में आप से छिपाना 
नहीं चाहता कि में भापकी पाठशाला को, धीरे-घीरे दी सड्टी, अत्यन्त उद्यमी मधुमक्षिकाओं से 
भरा हुआा सुन्दर छत्ता भना हुआ देखने की आशा रखता 'हैँ। जबतक हमारे हृदय के 
साथ इमारे हाथों का सुन्दर सहयोग न हो तबतक हमारा जीबन सच्चा जीवन नहीं बनेगा। 
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मुस्ते लगता है कि में असी तक जिस काम में लगा रहा हूँ, उसका रहस्य छोटे बच्चों 
के सामने मी रखा जा सकता है। फिर मी में जो कहनेवाला हूँ, वह केवछ बालकों 
के लिए नहीं है। मेंने अपने बच्चों से और दक्षिण आफिका में जिन्हें मेने अपने हो बच्चे 
मान लिया था, उनसे कभी कोई बात छिपा नहीं रखी | 

मेरे लिए तो केवछ एक धमं है। वह दे हिन्दू घ्म। में अपने को हिन्दू कहता हूँ 
और उसमें गर्व का अनुमव करता हैँ, पगर में कोई कट्टर कर्म काण्डी हिन्दू नहीं हैँ। में हिन्दू 
धममं को जिस प्रकार सममता हैँ, तदनुसार वह अत्यन्त व्यापक है। उसमें अन्य सब घमोके 
लिए. समभाव है, आदर है। इसलिए में अपने घर्म की रक्षा के छिए जितने उत्साह और 
वेग से प्रयत्न कहँगा, उतने ही उत्साह और वेग से इस्छामकी रक्षा करते हुए भाष मुझे 
देखते हैं। इस्लाम का बचाव करने में मुझे बेहद प्रसन्नता होती है, क्योंकि मुझे छगता है कि 
ऐसा करके में अपने धर्म का बचाव करने की योग्यता प्राप्त कर रहा हूँ। पशुबल पर 
भाधार रखने वाले यूरोप के शक्तिशाली देशों का खतरा जितना इस्लाम पर मैँडरा रहा है, 
उतना द्वी हिन्दू धम पर मंडरा रहा है। जाज इस्लाम की बारी है, कछ हिन्दू धर्म की 
बारी आ सकती है। मेरे विचार से हिन्दू धरम पर खतरा तो तभी से + जब से ब्रिटिश 
हुकूमत इस मुल्कर्मे आई है। यह खतरा बहुत सूक्ष्म रूप में रद्दा है! मेने देखा है कि 
हमारे विचारकों को जड़े पाथात्त्य प्रभाव से हिल उठी हैं। पाश्चात्त्य सभ्यता शेतानकी 
रचना है। अनेक वर्षों से हम ” उसकी ) अजीब माया के भुछावे में पढ़े हुए हैं। मेरी 
माँखे तो द्रअसलछ पिछले साल ही खुछों। मित्र-राष्ट्र युद्ध में शरीक हुए, तब उनका ग्रगठ 
उद्देश तो निधेल राष्ट्रों की रक्षा करना था, परन्तु इस उद्देश्य को आड़में उन्होंने अनेक 
छड-कपट के प्रयोग किये। फिर सी पिछली सम्रतसर कांग्रेस के समय सरकार के साथ 
सहयोग करने के लिए मेने देश से अत्यन्त आप्रहपूर्षक और सच्छ दिछ से अनुरोध किया, 
क्योंकि मुझे उस वक्त तक्क भरोसा था कि ब्रिटिश प्रजा भपने पापों के लिए 
पश्चाताप ऋरेगी और जिटिश ( प्रधान ) मंत्री अपने बचनों का पालन करेंगे ' परन्तु पंजाब के 
फाण्ड को जिस तरह निपटाया गया, उसे देखकर और टकीं की सुलह की छर्तें' प्रगट होने पर मेरा 
बह सारा विश्वास जाता रहा । में इस नतीजे पर पहुँचा कि मनुष्य के जीवन में एक बार 
ऐसा अवसर भवश्य आता है, जब उसे खुदा या शेतान दोनों में एक को चुनना पड़ता है। 
ज़िटिश राजसत्ता के साथ इतने बर्षों के सहयोग के परिण/मखहूप मेंने यह देखा कि इन सत्ता- 
भारिओं के साथ जिसका पाला पड़ता है, उसकी अवनति द्वोनो है « मुझे निश्चित प्रतीति हो गई 
है कि जब तक भारत अपना आदर्श समझ न जाये और हमारी सारी जतता को यह भान न हो 
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जाये कि इंग्ेंड के छोगों के साथ उनका नाता बराबरी का है तबतक ब़्िटिश संबंध जारी 
रहने से इमारी अवनति होती ही रहेगी । मैंने यह भी देखा है कि मुसल्ष्मानों के साथ इमारी 
एकता बनाएं रखना जिटिश-संजंध कायम रखने की अपेक्षा कई गुना अधिक कोमसी है और 
थदि मुसलमानों को हम उनके इस नाजुक समय में पदद्‌ न दें, तो यह एकला टिकाये रखना 
मुर्िकिछ है। इसके सिब्ा, यदि राष्ट्रशरीर का चौथाई भाग इस तरह प॑गु हो जाये तो जनता 
में खदेशामिमान का विकास होना अशकय है । 

इसलिए मेंने शौकत भछी के साथ दोस्ती को और उन्हें अपना भाई बनाया। उनके 
साथ का अपना सम्पर्क भेरे लिए आनन्द और अभिमान की बात है। कुछ बातों में मेरा 
उनका मतभेद है। में सदिंसा-धमंको माननेबाल्म हूँ। वे ह्िंसा-धमें को मानते मालूम होते 
हैं। थे यह मानते हैं कि कुछ परिस्थितियां में मनुष्य-मसुष्यका शत्रु ह्वो सकता है, और दुश्मनों 
को करल किया जा सकता है। परन्तु फिर भी में उनके साथ काम कर रहा हैं, तो उसका 
कारण यह है कि मेंने उनमें कुछ भव्य गुण देखे। वे वचन के पक्के हैं, भव्यन्त बफादार 
मित्र हैं, अत्यन्त श्रबीर हैं। उन्हें सश्वर पर भारी श्रद्धा है। मुझे तुरन्त छगा कि हसने 
गुण तो धार्मिक मनुष्य में ही हो सकते हैं। उनकी धमे-निष्ठा पर मुग्ध द्ोकर दी मैंने उनका 
साथ किया और मेंने तो सदा दी विश्वास रखा है कि मेरे अहिंसा के रुफक् प्रयोग से वे 
अहिंसा की खूजी तमम्क सकेंगे । 

अंग्रेजी शब्द 'इनोमेंस' में अद्विंसा शब्द के जितने भाव आते हैं, उतने किसी अन्य दाब्य्‌ 
में नयों आते ! इसलिए अहिंसा मौर 'इनोसेस' शब्द ऊयभ्ग धमानार्थी कहे जा सकते हैं। 
मेरा विश्वास है कि अहिंसा के मागे पर चलने वाले की सभी तरह कुशल है। अहिंसा के 
मार्ग पर चलनेषाले को जो शस्त्र प्राप्य हैं, वे हिंसामार्गी को मिल सकनेवाले शस्त्रों से अधिक 
जोरदार हैं। हिंसाकी योजना को में एक जंगली योजना कह सकता हूँ। उसमें पराशविकता 
भवश्य रहती है। भर्दिसा-घमम का सम्पूर्ण पालन करने वाला ही पूरी मर्दानगी दिश्ला सकता 
है। एक आदसी भी पूरी तरह अद्विंसामय जीवन बिताने को तेयार दो, तो संसार को षश में 
कर सक्रेगा | में नम्नता से कहूँगा कि आज अपने इस जर्जर शरीर से भी इतनी भारी छड़ाई 
छेड़ने की मुम्रमोँ जो शक्ति है, सो बह मेरे अध्विंसा-घर्मे के पालन के कारण ही है। और 
हिन्दू भपना घ्मे पहचान कर उसका पाछन करें तो दुनिया पर अपना असर जहर हाछ सकेंगे। 
जिस दिन मारत हिंसा-धर्म को प्रघानता देगा, उसी दिन मेरा जीबन शल्यकृप हो जायेगा। 

परन्तु मेरा पिखार अब सी अदिंग है। भौर यदि माप हिन्दू माता-पिता की संतान 
यह समर्त लें कि हिन्दू के नाते विश्व के प्रति माप का कतेव्य क्या है, तो आप कसी अन्याया 
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और दुजनों के साथ सहयोग नहीं करेंगे | दुजनों करा संग न करने के बारे में तुछसी दास 
ली ने जो अमर दोहे लिखे हैं उनके सौन्दय की तुलना नहीं हो सकती। जिटिश राज्य 
इस समय जिस प्रकार का है, उस से भारत को किसी शुम को आशा रखना ऐसा ही है, जेसा 
भाकाश को बाहुपाश में बांधने को कोशिश करना । मेने तो इस राज्य के साथ कई बर्ष तक 
घनिष्ठ सहयोग किया है और उस सहयोग के भन्‍्त में मुझे कुछ जबरदस्त अनुभष हुए हैं। 
उन अनुभवों के परिणामखरूप ही मेंने यद् मयंकर किन्तु उदात्त भौर तेजस्री युद्ध छेड़ा है. 
भर आप सबको उसमें सम्मिलित करने के लिए खप रहा हूँ) इस घर्म-मंदिर में में भाष से 
इतना ही मांगता हूँ कि आप यह प्रार्थना करें कि आत्म-विकास के हस युद्ध में इैश्वर मुझे 
आरोग्य और सन्‍्मति दे और दोष तथा कातरता से सदा ही दूर रखे । 
१६२० ई० 

गान्थीजी शुक्रवार, मई २९ को रात में बालपुर पहुँचे । स्टेशन पर चारछी फियर एण्ड्यूज 
ने अन्य लोगों के साथ उनका खायत किया और शान्तिनिकेतन छे गए। यहाँ पहुँचने पर 
शान्तिनिकेतन सब के फूलों से सजे एक कमरे में उन्हें ले जाया गया। गांधीजी ने 
शुरुदेव से प्रश्न किया, “नव बधू के इस घरमें मुझे क्‍यों लाया गया है?” शुरुदेव ने 
मुस्कराते हुए कहा, “इमारे हृदयों की चिरयुवा रानी शान्तिनिकेतन मापका स्वागत 
करती है ।” 

इस बार गान्धोजी तीन दिन ( शनिवार, रविवार, सोमवार, ९९, ३०, ३१ मई ) 
शान्तिनिकेतनमें ठहरे । गुरुदेव तथा एण्ड्यूज से उन्होंने चर्खा और खादी कार्यक्रम के 
विषय में विचार विनिमय किया । एग्लो-इण्डियनों के प्रघन पर डा* मोरेनो से बातचीत की 
तथा श्ान्तिनिकेतन के विद्याथियों को संबोधित करते हुए संक्षिप्त आाषण दिया। इस यात्रा 
का विस्तृत विवरण नहीं मिलता | 

भाषण 

“मैं तुमसे तुम्हारी कविता, साहित्य या संगीत छोड़ने के लिए नहीं कहता। में इतना 
चाहता हूँ कि इन बातों के साथ तुम प्रतिदिन आधा घंटा चर्ख के लिए दो। अभीतक यह 
बहाना किसी ने नहीं प्रकट किया कि उसके पास आधा घंठा सी नहीं है। चर्ला हमें 
अपनी संकीण ता पर बिजय पाने में सहायता करेगा। आज उत्तरी भारत का एक व्यक्ति 
बंगाछ जाता है तो उसे बताना पढ़ता है कि वह भारतीय है। अन्य आन्‍्तों में रहनेवाले 
बंगाली अपने फो विदेशी समझते हैं । इसी तरह, दक्षिण भारतीय विदेशी हो जाते हैँ 
केसे ही वे उत्तरी सारत में पेर रखते हैं। चर्राँ ही केबल एक ऐसा तरीका है लो हम 





बड़ो दादा ( द्विजेन्द्रनाथ ठाकुर ) तथा यांधीजी 
सन्‌ 7९९५ 
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सबको यह भलुभब कराता है कि हम सब एक ही देश की संतान हैं। असी तक हम 
कुछ नहीं पा सके हैं। हमें कम से कम कोई छोटी सी चीज़ तो किसी तरह पा केनी चाहिए | 
बिंदेशी कपड़ों का बहिष्कार ऐसी बात है जिसे सब समान रूप से अपना सकते हैं, जिसमें 
सब सम्मान रूप से अमय योगदान दे सकते हैं। भस्यृर॒यता केवल दिंदुओं को ही भाषात 
पहुँचाती है। हिंदू और मुसलमानों के बीच के कूगड़े भो कमी न कमी खतम होंगे ही; 
किन्तु यदि खादी नहीं रहे तो पूरा देश बेदद्‌ गरीबी में डूबा रहेगा। मध्य माफुीका में 
एक बीमारी है जो सोने की बीमारी कहलाती है। जब बढ किसी पर आक्रमण फरती है 
तो षह बेहोश हो जाता है और मद्दीनों लकवे की स्थिति में पड़ा रहता है भौर आंत में 
मर जाता है। हमारे अपने देश में मी एक तरह की सोने की बोमारी जेसी फेलो है, 
और इस बीसारी के लिए एकमाश्र इलाज है, चर्खा /” 


शान्तिनिकेतन 


और क्या यद्द एक ह्वी आकर्षण है जो बंगाछ मेरे सम्मुख प्रस्तुत करता है! अनेक हैं। 
शान्तिनिकेतन बिना गए में केसे रह सकता हूँ १ ये टिप्पणियाँ में वहोँ से सौन दिवस को छिख 
रहा हैँ। शान्तिनिकेतन के निवासी मुझे चरम शान्ति से संग्न कर देते हैं। लड़कियां 
मीठे गीत गाती हैं। मेंने कवि से घंटों बात फी है भौर मेरे हृदय फो पू' संतोष मिछा है । 
मैंने उनको और अच्छी तरह समस्का है, में तो यह कहूँगा वे मु्के और भच्छी तरद समसझने 
छगे हैं। मेरे प्रति उनका स्नेह असीम है। उनके बड़े माई द्विजेल्दनाथ ठाकुर, जो बड़ो दादा 
के नाम छे प्रसिद्ध है, मेरे प्रति पेसा ही प्रेम रखते हैं, जेता पिता का पुत्र के प्रति होता है। 
वे मेरे दोषों को एकदम देखना ही नहों चाइते उनको उनकी दृष्टि में मेंने कमी कोई भूल नहीं 
को ; भेरा असहयोग, मेरा चरखा, मेरा सनातनी होना, हिन्दू-सुस्लिम एकता के संबंध मैं 
मेरे विचार भौर अस्पृश्यता के श्रति मेरी घृणा समी उचित बाते हैं। स्वराज के मेरे विचार 
को उन्होंने अपना बना लिया है। ममता पिता भपने पुत्र के दोषों को नहीं देखता चाहता ; 
इसी प्रकार बड़ो दादा मेरे दोषों को नहीं देखना चाहते। मुझे उत्टो भासक्ति और उनका 
प्रेम ही दिखते हैं। में उसका वर्णन नहीं कर सकता। उस प्रेम के योग्य बनने का में प्रयत्न 
कर रहा हूँ। उनकी अवस्था अस्सी वर्ष से मी अधिक है। किन्तु वे साधारण से साधारण 
से मी अपने को भवगत रखते हैं। वे जानते हैं कि भारत में कहां क्या हो रहा है। 
वे दूसरों से पढ़्वाकर जानकारी प्राप्त करते हैं। दोनों ही माइयों को बेदादि का गंसीर श्वान 
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है। दोनों ही संस्कृत जानते हैं। उपनिषदों तथा गीता के मंत्र, रछोक सदा उनके मुख से 
झुनाई पक़ते हैं। 

शान्तिनिकेतन में चरखे के पुजारी भी हैं। कुछ नित्य नियम से कातते हैं कुछ कमी- 
कमी । अधिकाश खादी पहनते हैं। में आशा करता हूँ कि ह_स विश्वविस्याव संख्या में 
रखे का और अधिक प्रचार होगा । 


नन्दिनों बाला१ 


कदाचित कम ही गुजराती लोग जानते होंगे कि यहां छुछ गुजराती बच्चे रहते हैं। उनके 
कुछ परिवार भी यहां रहते हैं। ऐसा एक भाटिया परिषार था और उनके एक पुत्री पेंदा 
हुईं। उसकी मां बहुत बीमार हो गई और ठसका दिमाग खराब हो गया। अतएय गुरुदेव 
की पुत्रवधू ने उस छड़को को गोद्‌ छे लिया और अब वे उसे पाल-पोस रही हैं। लड़की छगमग 
ढाई बे की है। गुरुदेव को वह बड़ी प्यारी है। सब्र उसे उनकी नातिन के रूप में जानते 
हैं। आजकल गुरुदेव विश्वाम कर रहे हैं। चूँकि वे दृदयरोग से पोड़ित हैं, डाक्टरों ने 
उनका घूमना-फिरना रोक दिया है। वे बड़ा दिमागी काम भी नहीं कर सर्वेगे। अतः दिन 
में दो तोन बार वे इस लड़की -- नन्दिनी से सहज मज़ाक करते हैं और उसे नाना प्रकार की 
कहानियां सुनाते हैँ। याद उसे कद्दानी नहीं सुनाते तो बह चिढ़ जाती है। अभी वह मेरे 
उपर नाराज़ी प्रकट कर रही है। बह फू्छों का एक हार मुझप्ते लेने को राज़ी हो गई क्न्न्तु 
अब मेरे पास बिलकुल नहीं भाना 'चाइती। कौन जानता है वह मुम्ससे बद्छा ले रही हो क्या 
कि उसको कह्दानी सुनाने के समय में में गुदंदेव से बात॑ कर रहा था। एक शिक्षु या एक 
राजा को नाराज़ी का पता कोई केसे छगा सकता है १ भगर एक राजा खीझे तो मेरे जैसा 
सत्याग्रही जानता है कि उससे केसे निपटा जाय । किन्तु एक बच्चे की खीक के सामने मेरा 
तेज़ हथियार अपनी चमक खो देता है । फिर मौन दिवस आाढ़े आ गया। भर में नन्दिनी 
को प्रसक्ष किए विना ही शान्तिनिकेतन से चछा जाता हूँ । अपन्नी भसफछता की यह दुःखद 
कहानी में किससे कह सकता हूँ । 


३१ मई १९२५ ! ( दी कलेफ्टेड बक्से अब महात्मा गांधी, माय २७, 
एछ० २११--२१३ ) 


१, गुरुदेव के पुत्र रथीनद्रनाथ ठाकुर की पोष्य दुह्िता--डा> गिरिधारी छाछा की पत्नी, 
शान्तिनिकेतन में ही रहती हैं । ह 
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इस यात्रा में मद्ात्माजी दो दिन श्ञान्तिनिकेतन ठहरे/, फरवरी को सन्नह्न तारीख को 
वे हान्तिनिकेतन पहुँचे और १६ फरवरों को प्राउःकाह कलकत्ता के लिए रवाना हुए। 
मा, १९४० की विश्वमारती न्यूज़' में इस यात्रा का संक्षिप्त विवरण अकादित हुआ था, 
जिसमें कहा गया है, “इस महीने की सबसे बड़ी घटना महात्माजी और फस्त्रीवाई की 
दो दिन की यात्रा है। वे फरवरी १७ को हमारे भाश्नम में दो दिन विभ्ाम करने के 
हिए पहुँचे । 

“इसारी सावधानी बरतने के बाबजूद शान्तिनिकेतन में दशकों की बाढ़ आा गई, महात्माजी 
अपने मन के अनुसार विश्राम कर सके हसके लिए हमें बड़ा प्रयास करना पड़ा। 

यहाँ पहुँचते ही भौर उसके बाद महात्माजी ने गुरदेव से श्री सी० एफ एण्ड्यूज़ 
की गंभीर बीमारी के विषय में चर्चा की, भपने भाषणों में उन्होंने एण्ड्यूज़ का उल्लेख 
किया और इस अवसर पर उनकी अनुपस्थिति पर दुःख प्रकट किया । 

अपने निवास के दिलनोँ में मद्रात्माजी ने शान्तिनिकेतन तथा श्रीनिकेतन के विभिन्न 
विभाग देखे और चण्डालिका का अभिनय देखा जिसका आयोजन विशेष रूप से उनके छिए 
फिया गया था। अनेक लोगों ने उनसे भेंट की तथा उन्होंने गुरुदेव से परामर्श किया। 
पुराने परिच्ितों से मिलकर तथा परिचित स्थान देखकर वे आानंदित हुए। १९ फरवरी 
को प्रातःकाल महात्माजी ने आशभ्रमबासियों से विदा छी और कलकत्ता के लिए रबाना हो गए 7 


महात्माजी का खागत 


सू्यरश््मेयों से भाछ्तोकित आज्नकुंज में महात्माजो का औपचारिक खागत १७ फरबरी के 
लीसरे पहु साढ़े तीन बजे किया गया। वे स्यामछी में झरे थे। वहाँ से स्वागत 
समारोह स्थछ तक पेदछ हो भाए। आभाश्रमवासियों के अतिरिक्त बोक्षपुर तथा भासपास 
के गांबों से विशाल जनसमूहठ एकत्रित दो गया था जो भाम्रकंज को घेर कर खड़ा था। 
भाम्रकु ज वंदिक मंत्रों कौ व्यनि से गूंज रहा था । 

गुरंदेव ने महात्माजी को माला पहनाई और यह कहते हुए खागत किया, 

"कं भाशा करता हूँ कि अपने आश्रम में हम आपका ख्ागत करने में प्रेम क्री सौन 
अभिव्यक्ति के निकट रह सकेंगे और बाकयों के आइंबरपूर्ण प्रदशन में बह जाने से ब्चेंगे। 
महान पुरुषों के प्रति श्रद्धा निवेदत सहज भाषा में ही भशिव्यक्त होता है और इस ये थोड़े पे 
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शब्द आपको यह प्रकट फरने के छिए झपित कर रहे हैं कि हम आपको संपूर्ण मानवता के 
होने के कारण अपना सममते हैं । 

इस समय ऐसी समध्याएँ हैं जो हमारे साग्य को अंधकारमय बनाए हैं। भापके 
मार्ग को ये अवरुद्ध कर रहीं हैं और इम में से कोई भी उनके आक्रमण से मुक्त नहीं है। 
थोड़ी देर के लिए हम इस उथलू-पुथछ को सीम।माँ से अपने को दूर हटा ले' और अपनी 
इस सभा को आज हदयों का सहज मिलन बनायें जिसकी स्मृति तब भी रहेगी जब हमारी 
विक्षिप राजनीति की समभो नेतिक गड़बड़ियों का मवसान हो जावेगा और हमारे सत्प्रयास के 
शाश्रत मूत्य प्रकट होंगे ।” 

ईिन्दी में उत्तर देते हुए महात्मा गांधी ने सी० एफ" एन्ड्यूज़ का स्नेहपूण उल्लेख 
किया भौर कहा कि ते कलकत्ता में गंभीर रूप से थीमारी में पढ़े हैं : 

“सबसे पहले में एण्ड्यूज का स्मरण कर रहा हूँ जिन्हें भाज सुबह में सब कुछ छोड़कर 
देखने गया था। उनकी उत्कट इच्छा थी कि मुमे भौर कमि को यहाँ शान्तिनिकेतन में 
मिछते हुए देख सके । आज के समारोह में उनकी अनुपस्थिति हम सब को कष्टकर प्रतीत 
हो रही है। हमें प्राथना करनी चाहिए कि वे शीघ्र खसस्थ हो आएं और परमात्मा उन्हें 
शान्ति प्रदान फरे | 

यथ्षपि में इस यात्रा को तीर्थयात्रा सममता हूँ तथापि मुझे यह कहने की अनुमति दें कि 
यहाँ में आगन्तुक नहीं हूँ। में अनुमब करता हूँ जेसे में अपने घर आया होऊँ। इस 
इस ग्रसंग में आश्रम के प्रारंभिक दिनों की १९१० की याद कर रहा हैँ जब मुझे और मेरे 
परिवार को आतिथ्य सुरूम किया गया था, उस समय हमारे लिए अन्यत्र सुविधा प्राप्त 
नहीं थी । 

तब से लेकर यह अनुभव करने के अनेक अवसर मेरे सामने आए हैं कि गुरंदेव का 
प्रेम मेरे प्रति केसा है। स्वामाविक है कि जेसे ही मुझे अवसर मिला में उनका आशीर्वाद 
प्राप्त करने यहाँ आया हूँ। सदा की माँति में अपने मिश्तान्काये में सफल हुआ हूँ। 
मुझे गुरंदेब का आशीर्वाद प्राप्त हो चुका है और मेरा मन आनंद से परिपृण हो गया है। 
में और नहीं बोरूँगा, क्‍यों कि जहाँ प्रेम का संबंध होता है शब्द किसी काम के नहीं 
रह जाते |” 

अपनी हस यात्रा फा विवरण महात्माजी ने २ माले, १९४० के हरिजन के आंक में 
इस प्रकार दिया था, “शान्तिनिकेतन की यात्रा मेरे लिए तीर्थयात्रा थी। शान्तिनिकेतन 
मेरे लिए नया नहीं है। प्रथम बार में भददाँ १९१५ में गया था जब वह प्रारंभिक भवस्था में 
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था, और विकसित हो रहा था, ऐसा नहीं है कि वह अभी भी विकसित नहीं हो रहा है। 
गुएंदेव स्व विकसित हो रहे हैं। बृद्धाबल्था उनके मस्तिष्क की सजयता में कोई अंतर नहीं 
ला सकी है। अतएब, जबतक गुरुदेव की आत्मा को छाया उसके कछपर है, शान्तिनिकेवन का 
विकास झुकेगा नहीं । वे शान्तिनिकेतन के हर व्यक्ति और हर वस्तु में हैं। प्रत्येक के 
मन में उनके प्रति जो श्रद्धा है वह उत्साइक्क है क्यों कि वह हार्दिक है। उससे वास्तव 
में उत्साहित किया। 

कृतज्ञ छात्रों और अध्यापकों ने जो उपाधि उन्हें दी है वह उस भ्रद्धा का ठीक परिचय देती 
है जो शान्तिनिकेतन के निवासी उनके प्रति रखते हैं। ऐसा इसलिए है कि उन्होंने उस स्थान 
के निवासियों में अपने की खो दिया है। मेने देखा कि वे अपनी खत्यंत प्रिय रचना 
विश्वमारती के लिए जी रहे हैं, थे चाहते हैं कि वह फले-फूले भौर उसके संविष्य के संबंध 
में मिश्चित होना चादते है । उसके विषय में मेरे साथ उन्होंने विस्तार से बातचीत की, 
किन्तु उनके लिए बह पर्याप्त नहों थी मौर इसलिए जंसे हम लोग बिछुड़े, उन्होंने मेरे हाथों 
में यह मूल्यवान्‌ पत्र रख दिया: 


उत्तरायन, 
प्रिय महात्माजी, १९, २, ४० 


भसी भाज प्रातःकाल आपने हमारे क्रियाकराप केँद्र विश्वमारतो का विहंग।वछ्तोकन किया। 
में नहीं जानता उसको विशेषता के संबंध में आपने क्‍या धारणा बनाई है। आप जानते 
दहै' कि यद्यपि यह संस्था अपने प्रकृत पक्ष में राष्ट्रीय है लथापि अपनी क्षमता के अनुसार शेष 
संसार को भारतीय संछकृति का आतिथ्य प्रदान करते हुए अपनी आत्मा में यह अंतर्राष्ट्रीय है; 
एक बार संकट के समय आपने उसे पूर्ण नष्ट होने से बचाया और उसे अपने पेरों पर खड़े होने 
में सहायता दो । इस मेत्रीपूर्ण काये के लिए हम सदा आपके आमारी है । 

और अब, मापके शान्तिनिकेतन से विदा होने के पूर्व में आपसे अपना आंतरिक निवेदन 
फरता हूँ। इस संस्था को अपने संरक्षण में स्वीकार करें ; उसे स्थायित्व भाश्वासन प्रदान करें 
यदि आप ठसे राष्ट्रीय सम्पत्ति समझे । विश्वसारती एक जछपोत के समान है जो मेरे जीवन 
के सर्वश्रे 8 कोश का माल-असबाव लिए जा रद्दा है और में भाशा करता हूँ कि मेरे देशवासियाँ 
से बह अपने संरक्षण के लिए विशेष ध्यान पाने का दावा कर सकती है। 

प्रेमपूष क, 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर 


२१८ विश्वभारती पत्रिका 


संस्था को अपने संरक्षण में लेनेवाला में कौन हैँ ? उस्ते परमात्मा का संरक्षण प्राप्त है क्योंकि 
बह एक पतित्रात्मा की सृष्टि है, यह दिखाने की चीज नहीं है. गुरुदेव खय' अंतरराष्ट्रीय हैं। क्योंकि 
वे वास्तव में राष्ट्रीय है!। इसलिए उनकी सब रचना अंतर्राष्ट्रीय है और विश्वमारती सर्वोत्तम है । 

मेरे मन में किसी प्रकार का तंदेह नद्दों है कि जहां सके उसके भविष्य से संबंधित भाभिक 
प्रइन का सवाल है गुछदेव को पूरी चिताओं से मुक रखना चाहिए। उनके ममेस्पर्शी आवेदन 
के उत्तर में जितनी भी सहायता करने की मुक्तमेँ सामथ्य है, मेने देने का बादा किया है। 
यह टिप्पणा उस प्रयत का प्रारंस है |? 

गुरुदेव के पत्र का महात्माजी ने जो उत्तर दिया था पह इस प्रकार है : 


कलफत्ता के माण में 
१९ २ ४०, 
प्रिय गुरुदेव, 
मर्मस्पर्शी पश्र जिसे आपने मेरे हाथों में रख दिया था जब इम विदा छे रहे थे, सोधा मेरे 
हृदय में प्रवेश कर गया है । अवश्य दो विश्वभारती राष्ट्रीय संस्था है। निरसंदेह्द वह अंतर्राष्ट्रीय 
भी है। उसके स्थायित्र को सुनिरिचत करने के सम्मिक्षित प्रयास में जो में कर सक्कता हूँ 
बह सब मेरे करने के संबंध में भाप आश्वस्त रइ सकते हैं । 
में माशा करता हूँ दिन में नियमित रूप से लगभग एक घंटा सोने के अपने वादे का 
भाष रखेंगे। 
यद्यपि शान्तिनिकेतन को सदा मेंने अपने दूसरे घर के समान सममता है इस यात्रा ने 
पूर्वां पेश्षा मुझे उसके भौर निकट छा दिया है । 
श्रद्धा और प्रेमपूर्वक, 
भाषका 
मो० क० गाँधी 





गानबीजी का बोलपुर म्टशन पर आगमन, १६४० ३० । 
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शान्तिनिकेतनम में ११६९ 


१६४५ ६० 


मंगलबार, दिसंबर १८ को विशेष रेलगाड़ी से मदात्माजी बोलपुर पहुँचे । 

संध्या समय था, शान्तिनिकेतन पहुँचते ही मद्धात्माजी सीधे प्राथेना स्थक् पहुँचे। 

शान्तिनिकेतन के केंद्र गौरप्राहण में मश्ठ तेयार किया गया था। वहां क्ञाम को 
प्राथना की । 
बुधवार, दिसंबर ९---मंदिर में प्रातःकाऊ साप्ताहिक प्रार्थना में माय लिया। 

तीसरे पदर शान्तिनिकेतन से छगसग एक मोल दूर विनय भवन के समीप दीनवन्धु 
एण्ड्रयूजु स्मारक अस्पताल का द्विक्तान्यास किया। 

सम्ध्या की प्रार्थना के बाद्‌ विश्वमारती के विभिन्न विभागों के अध्यक्षों से विखमारती की 
समश्याओं पर विस्तार से विचार विनिमय किया। 
बृहस्पतिवार, दिसंघर २०--कलछामबन में शिल्पाचायें न॑दलाऊ बोस द्वारा आयोजित कला 

प्रदर्शिनी देखी । बाद्‌ में विश्वमारती के अध्यापकों तथा कर्मचारियों से मिझे। दोपहर 
को रामपुरदहाट के छिए रवाना हुए । 

( मद्ात्माजी की इस अंतिम शान्तिनिकेतन यात्रा का वर्णन मद्दात्माजी के निजी सचिव 
श्रीप्यारेकाछ्त ने 'ए पिछप्रमेज' नाम से लिखा है--'विश्वमारती न्यूज” से हम उसका द्िन्दी 
र्पान्तर दे रहे हैं। ) 


शांतिनिकेतन-यात्रा 
प्यारैलाल 


गांधीजो की हाल की शॉतिनिकेतनन्यात्रा मधुर भौर कंटु स्शृतियाँ से आपूरित थी। 
वे शाॉंतिमिकेतन में किसी भी प्रकार अपरिचित न थे। दक्षिण मफ्रीका से भारत छोटने के 
पहले मी वे मारत में चलनेवाली घटनाओं एवं भारतीय राष्ट्रीचाद के तत्कालीन गण्यमान 
नेताओं के चरित ध्यानपूर्वक देखते रहे थे! गुप्ददेव उन्हीं नेताओं में से थे। बाद में 
दीनबंधु चालीं एण्ड्यूज उन दोनों के दीच सम्पक के माध्यम बन गए और १९१५ में 
गांधीजी के दक्षिण अफ्रीका से छौटने पर फ़रीनिक्स आश्रम मंडली को, जो उनसे पहले 
भारत छौट आयी थी, शांतिनिकेतन में शरण मिली। यांधीजी उनमें कुछ बाद में 
सम्मिलित हुए । 

उनके और गुएंदेव के बीच व्यक्तिगत सम्बन्ध तभी स्थापित हुआ। शुरुदैव ने उनसे 
उस झवसर पर कहा था: “में तो एक गायक हूँ। में शांविनिकेतन के संचालन-पक्ष में 
हस्तक्षेप नहीं करना 'बाहता। आप जो चाहें, करने के लिए खतंत्र हैं।” भौर गांधीजां 
लबतक वहाँ रहे, अपनी भादत के भनुसार कविपय प्राथमिक बातों जेसे सफ़ाई, रसोई, रोगी 
की परिचर्या भादि से प्रारम्म कर उन्होंने वहाँ कुछ मूल सुधार छाने का प्रयत्न किया। 
तदन्तर वे गुजरात चछे गए और वहीं बस गाए. परन्तु जेंसे-जंसे वर्ष बीतते गए, गुरुदेव 
के साथ उनका स्नेह-सम्बन्ध बढ़ता गया और पाँच वर्ष पूर्व गांधीजी के अंतिम बार 
शांतिनिकेतन आने के समय दोनों में वस्तुनः बहुत घनिष्ठता हो चुकी थी! कदाचित्‌ अपने 
सन्चिकट अंत का पूर्वाभास पाकर गुझंदेव ने गांधीजी को दो दायित्व सौंपे थे। पहला, 
रुपए-पेसे के लिए फ्ोई व्यवस्था करना और दूसरा संस्थान के प्रबन्धकीय मामछों में और 
गहरी रुचि लेना। गांधीजी ने पहले के सम्बन्ध में यथाशक्ति पका बादा किया था और 
दूसरे के सम्बन्ध में उन्होंने गुरदेव मरे कह्ठा था कि वे चाहे जहाँ रहेँ, शांतिनिकेतन के 
मामलों में रुचि लेंगे । 

प्र्तुत यात्रा उन्हीं दायितों के निर्वाह के सम्बन्ध में थी। शुरधेव के दिवंगत होने के 
अनन्तर उनकी यह पहली संस्थान-यात्रा होनी थी। बंयाल की सरकार ने आवश्यक्रता 
समम्भ कर उनके लिए एक विशेष ट्रेन का प्रबन्ध कर दिया था। छ्ामको, प्रायः प्रार्थना के 
समय, ढ्रेन बोलपुर स्टेशन पहुँचो। गांधीजी के डब्बे के सामने का फशे अत्पना अथवा 
बेत कछात्मक अधिकत्पन से अछ॑कुत किया गया था। धोलपुर की एक बदन ने परम्परागत 


शामदिनिकेशत यात्रा श्११ 


मारतीय पदति से गांधीजी की भारती उतारों। बहाँ की प्रत्येक वस्तु पर सादगी से 
समग्यित कछात्मकता को मुहर थी। पुरुष एवं स्मी-त्वयंसेवफ़ों के आवरण में वहाँ के 
बातावरण को शांत-गरिमा प्रतिबिम्बित थी। उन्होंने दो पंक्तियों में खड़े होकर गाँधोजी के 
गिकलने के छिए रास्ता बनाया। दर्शन के छिए कोई शोर, कोई घकमपक्का नहीं हुआ। 
झारा वालाबरण गहरे, दयत भावावेश से परिध्याप्त था | 

स्टेशन से थांघीजी को सीधे क्षांतिनिकेतन के आर्थना आँगण में के जाया गया णहाँ 
सब आभ्षमवासी सान्थ्य-प्रारथना के निमित्त एकन्र थे। घुँघछका छा रहा था। वातभरण 
कुछ भटित होने को संभावना से भारी-सा था। सघन कुजों से आइस एक नि क्ष क्षेत्र 
के बीच गॉधीजी के छिए एक ऊँचा चब॒तरा तैयार किया गया भा। सामने ही छोबान 
पघुछग रहा था। ऊपर हरित पत्तियों के बंदनवार और तोरण सम्ध्या की मिस्तन्ध नीरबता में 
निश्षछ कुछ रहे थे। गुरंदेव के सुकोमछ संगीत ने उस अवसर के गाम्भीय को और 
गहरा दिया था । 

प्राथना के उपरान्त गांधीजी ने एक संक्षिप्त प्रवचन दिया जिसमें उन्होंने शुद्देष की 
तुलना अपने भोंसले में पंख फेलाकर अंडे सेते हुए पक्षी से की? “उनकी बांहों के ऋष्ण 
संरक्षण में शॉंतिनिकेतन अपने वर्तमान आकार में विकसित हुआ है। बंगाक्त उनके गीतों 
से गुजरित है। उन्होंने न केवछ अपने गीतों से भपितु अपनी लेखनी भौर तूलिका से सी 
भारत का नाम सारे संसार में मदिमान्वित किया है। हस सब उनकी संरक्षक बाहों के 
सह से पिरहित हो चुके हैं। लेकिन इमें संवत्त न द्ोना चाहिये। भपने शोक का उपचार 
इमारे भपने ही द्वाथों में है, . . .महान्‌ विभूतियों की सच्चो त्मारिकाएँ संगमरमर, कॉँस्य 
अथवा युधण की प्रतिसाएँ नहों होतीं। बास्‍्तवर्से उनका सर्वोत्तम स्मारक उनके रिक्‍थ को 
संबारना और परिवरद्धित करना है। जो पुत्र अपने पिता के रिक्थ को विस्मत कर देता है 
झथवा उसे बिनष्ट कर देता है बह उसके उत्तराघिरार के अयोग्य ठहराया जायगा |” 

“यद्यपि शांतिनिकेतन को शुरुदेव को महत्‌ परम्परा के बस्तुतः योग्य बनाने का पुनीत 
कर्तव्य मुख्यतः, रथीबाबू ओर उनके सहधमियों पर रहना चाहिये, तथापि वह दायित्व 
उन सब लोगों पर भी उसमे कम नहीं है जिन्होंने गुरुदेव की बाँद्ों का स्नेह प्राप्त किया है, 
भले ही शांतिनिकेतन से प्रत्यक्षतः सम्बद्ध न हों । 

सभी मरणघर्माओं को एक दिन यह संसार अवश्य छोढ़ देना है। पर शुर्ददेव बह सब 
कुछ उपलब्ध करने के भनन्तर दिवंगत हुए हैं जिसे कोई मनुष्य अपने जीषन में प्राप्त करने 
की आर्काज्ञा कर सकता है। इसलिए उनकी भात्मा भव ज्षांति में अवस्थित है। अब यह 

ढ़ 
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आाश्चमबासियों और उसके कायकर्ताओं का दायित्व है--बास्तव में उन सभी का दायित है 
जो गुरंदेब की मावना से अनुप्राणित हैं--कि ने सामूहिक झप से उनके आदर्श का प्रतिनिधित्व 
करें ।” 

प्रवचन समाप्त हुआ, और उन्हें गुछ्देव को रुण्कुटी, श्यामली, में ले जाया गया, जिसे यह 
संज्ञा उसके श्यामवर्णी होने के कारण दो गयी है। गुरुदेव कुछ-कुछ भाध्यात्मिक अभ्रमणकर्सां 
थे। थे अधिक समय एक मकान में स्थिर नहीं रह सकते थे। इसलिए ते क्रम-क्रम से उदयन, 
उदोचि भौर पुनशच, केवल कुछ का ही नामोल्लेख करें, में रहा करते थे, जो सब के सब उत्तरायण 
नामक क्षेत्र में संगुच्छित थे । 'पुनश्य' का शाब्दिक भय है 'परच-लेख' । बाद में होने वाले 
अनुबोध' की मांति 'पुनइच' के निर्माण का विचार भी बाद में किया गया था। 

गाँधी जी ने शांतिनिकेतन के लोगों से कहा था कि वे स्वयं को इमलोगों के स्वागत- 
सत्कार सें न लगाएँ बल्कि हमलोगों को अपनों ज्ेसा समझे । दातिनिकेतन के लड़के-लड़कियों 
ने इसका अक्षरशः पालन किया । उन्होंने हमारे साथ ऐसा व्यवह्दरा किया कि उनके बीच 
इमलोगों ने पूरी तरह घरेलू वातावरण का भनुभत्र किया । सुखद संयोगवश माणिकलाल गाँधी 
जिन्होंने उस फ़ीनिक्स आश्रमवर्र करा संगठन किया था जिसे गुरुदेव के परिषार द्वारा तीन ददाक 
पूर्व भपनाया जा चुका था, गांधो जी के दल के साथ थे | उन्होंने वत्त मान भौर अतीत के 
बीच एक जीवित ”रंखला का काय किया । 

सौसम सुह्दाना था, हवा स्फूर्तिदायक थी । सुबह तड़के ही हम वेतालिक की संग्रोत- 
छहरी द्वारा जगा दिए गए, जबकि गायक मंडलियां पूण शरच्चंद्र के ते गुरुदेव के प्रिय गीतों 
का गायन करती हुईं भाध्रम की परिक्रमा कर रही थीं। उन्होंने उदीचिमें एक कथ्त के बातायन 
के नीचे, जहां फविवर बेठा, और फास किया करते थे, एक अंतिम सहगान और प्रणाम के साथ 
क्पना कार्यक्रम समाप्त किया। रात में उसी छुमघुर संगीत की तान सुनकर इस सोने ग्रए। 
यह एक अविस्मरणीय भनुमव था। 

(६९) 

प्रत्येक बुधवार को शॉतिनिकेतनवासी सम्मिलित प्रारथंनन के निमित्त मंदिर में एकत्र होते 
हैं। शुद्देव, जब तक वे भीषित रहे, इस अबसर पर एकत्र छाययों को अपना साप्ताहिक धर्मोपदेश्न 
दिया करते थे। बुधवार, १९ दिसम्बर को यह धर्मोपदेश क्षिति बाब के अमुरोध पर 
गाँधी भी के द्वारा दिया गया था। 

प्रार्थना के बीच उन्हों ने देखा कि कुछ लड़के सीधे होकर नहीं बेटे हैं। कुछ छड़के 
चुकबुक्त रहे हैं भोर कुछ ठदासीत हैं। उन्होंने इसके लिए इनको मत्सेना करते हुए फह्टा: 
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“पूस सेस्‍्वान के छड़के भर लड़कियों को अपने छोटे से छोटे कायो में शान्तिनिकेतन की छाप 
छगानी चाहिये।” उन्होंने आगे कहा : “युद्ध समाप्त हो गया है, पर एृथ्वी पर शॉसलि स्थापित 
नहीं हुई है । इससे तो केवल यही हुआ है कि धुरोराष्ट्रों की शक्ति पर मित्रराष्ट्रों के शर्तों की 
विजय हो गयी है। संसार भांति की ज्वाला सें जल रहा है। यूरोप में राज लाखों- 
छाल लोग भुखमरी और जाड़े की सर्दी के कारण झत्यु की भयंकर भाशंफा से भ्रस्त हैं। 
ओर, यहाँ पास में मी, अपने प्रदेश बंगाल की स्थिति कोई उससे अच्छी नहीं रही है। 
प्रीड़ाप््त संसार को शॉति का संदेश देना गुपदेव का लीबन-छट्य था। दातिनिकेशन के 
छात्र-छात्राओं को शांति की स्थापना के निमित्त संघर्ष करते हुए शांति के प्रहरी बनंफर 
संसार में निकल पड़ना चाहिये जिससे कि शांतिनिकेतन बस्तुतः शांति का भावषास बनकर 
अपने नामकों साथंक कर सके। इसके छिए यह अपेक्षित है कि तुम्दारा ईंधवरमें सक्रिय 
विश्वास हो। संगमरसर का ट्वुकज्षा मूतिकार की भनुभूति की अभिव्यक्ति क्रा माध्यम बन 
जाता है। ठीक उसी प्रकार गुरुदेव फी भावना तुममें सलीब रद्दे और तुम्हारे माध्यम से 
स्वय॑ को प्रचारित करे ।” 

मंदिर से गांधोजी मुकुछ दे की दित्पशाक्षा और कला-बीधी देखने गए। दे ने 
भारतीय कला शेली की पाँच इजार से ऊपर दुर्लभ कछाकृतियाँ एकत्र की थीं जिनमें छगमग 
१५०० कलाकृतियाँ गगनेद्दनाथ की भी सम्मिलित थीं। इनमें से बहुत भी कलाक्ृतियों का 
निजी घरों भौर-पुरानी चीज बेचने वालों से उद्धार किया गया था जहाँ वे दीमकों का क्‍झ्रास 
बन रही थीं। उन्होंने गॉधीजी को भपने कुछ ऐसे चित्र फलक दिखाएं जिनपर उन्होंने 
भजंता की शुक्राओं के अमर भित्ति-चि२?ञ्रों की अनुकृति कर छी थी। वहाँ इन धिश्रों के 
काल और मौसम के साथ हो छापरवाही और अनभिज्ञ लोगों के दस्तक्षेप के कारण विन 
हो जाने का भय था। वे उन्हें कलकत्ता ते उस समय ले आए थे जब वहाँ हवाई-हमलों का 
खतरा था। भव वे कलाइृतियाँ हमारे समधक्ष एक विपुल संचय के रूप में प्रसयुत थीं जिसके 
कारण ठनकी नन्‍हों-सी कुटिया कलाकृति-झुपी खजाने से युक्त बिल्कुछ अलीबाबा की शुफ्ा के 
हूप में परिणत हो गयी थी। उनकी यह अभिराषा थी कि वे कलाकृतियाँ राष्ट्र के द्वारा 
अजित कर की जाय और भारत की एक राष्ट्रीय कछा-बीथी का मुख्य केन्द्र बने । 

समयामाव के कारण गाँधीजी चान-सबन नहीं जा सके, जिसमें ५०,००० से ऊपर 
चीनी भय पुरक्षित हैं। उनमें से ग्धिकॉश चीन की राष्ट्रीय सरकार द्वारा प्रदत्त उपहार हैं। 
हमें बताया गया कि उनसें से कुछ जला दिये जाने अथवा युद्ध के दौरान विनष्ट कर दिये 
'छाते के कारण झअष चीन में सी सुछम नहीं हैं। चीननमबन के अध्यक्ष ओफ़ेसर 
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तान युन-शान ने गांधीजी से कहा : “एक समय ऐसा था जबकि कुछ भारतीय बोद-अंथ 
फेवछ चीनी माषा में ही घुछम थे, मूल प्रतियाँ जो भारत में थीं, बिलुप हो गयी भौं। 
अव यह प्रक्रिया उलट गयी है।” 

गॉधीजी नंदबाबू के कला सबन में भाधे घंटे से अधिक समय न दे सके जहाँ नंदबानू के 
कतिपय भत्युत्कृष्ट चित्नों के सम्मोहन ने उन्हें मंज्रमुगध कर लिया था। उन्हें उन विश्नक्षण 
खिलोनों को भी देखकर भानन्दातिरेक हुआ था जो भवनीबायू के द्वारा भति तुच्छ उपादान- 
सामग्री से बनाए गए थे। उदाइरण के लिए, एक सुखायी हुईं टहनी को बिगड़ेल घोड़े पर 
सथार एक मदोन्मत #बि की मुद्रा में मोड दिया गया था। एक जीणे काएखंड को भपने 
घोंसले में भडे सेते हुए पक्षी का रूप दिया ययाइया ; तिनकों के टुकड़ों को सजीव टिड्र के 
रूप में परिवतित कर दिया गया था। ऐसा प्रतीत होता था कि मानो उनकी कछा की 
कीमियागरी प्रायः प्रत्येक बस्तु को, चाहे वह व्यर्थ ही क्‍यों न दो, सुन्दर पस्तु, सदा 
आनन्ददायी” के रूप में परिवर्तित कर सकती है। गांधीजी यह जानकर दु्धी हुए कि 
कलाकार स्वयं शेय्याग्रत्त होकर कलकत्ता में पढ़े हुए हैं । 

फलकता छोटने पर गांधीजो ने मुझे एक व्यक्तिगत संक्षिप्त पत्र देकर अबनीबाबू के पास 
उनके स्वास्थ्य के विषय में पूछताछ करने और यह कहने के छिए भेजा कि मारत को अपनी 
भर अनेक सुन्दर कलाकृतियाँ प्रदान करने के छिए वे अवश्य ही दीधजीवी द्वों। भवनीबाबू 
को भारतीय कछा आन्दोलन में अद्वितीय स्थान प्राप्त है। उनकी कछा का मुख्य लक्षण 
चित्रकला की पाश्वात्य शेलो के यथार्थवाद से असम्पृ्त होकर सारतीय शेछ्ली का भगीकार है, 
जो आत्मामिव्यक्ति पर बल देती है। वे मात्र बाह्य रूप के ध्यान पर आत्मतत्तय को ही 
व्याख्यायित करने का प्रयास करते हैं । 

अबनीबाबू का स्वास्थ्य बहुत गिर गया था। यहाँ तक कि अपने छज्जे से बेठक तक 
टइृछ कर जाने के श्रम से भी उनको साँस फूलने का दौरा पड़ने छगता था। उनकी 
दाढ़ी कई दिनों से, शायद हफ्तों से, नहीं बबी थी। पर उनकी नेत्र-ज्योति पहले से 
असधिक चटक थी। वे अपने प्रति गांधीजी के स्नेह और चिन्ता-माव से असभिभूत थे। 
उन्होंने अतीत का सिद्दावक्षोकन करते हुए स्मरण किया :“मैंने १९२१ में गांधीजी की एक 
प्रतिकृ॒त तैयार की थी, जब थे गुरुदेब के आवास पर गुरुदेव से सेट करने आए थे। 
परन्तु में महात्मा से प्रत्यक्ष रूप में कमी नहीं मित पावा हूँ। मेरे जैसे व्यक्ति को यह 
सौभाग्य मिछ सो केसे सकता है! इसके लिए तो पुष्कल पुण्य की आवश्यकता है ?” 
कुछ देर दकने के बाद उन्होंने भागे कह्दा : “महात्मा जी के आयमन का भारत एर जो 
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प्रभाव हुआ है इसे बहुत कप छोग जानते हैं। उनके झाने के पूर्व के भारत और भाज के 
भारत में जो भतर है पही उनके आगमन का प्रभाव है।” अपने इस कथन को शदाहत 
करने के निर्मित उन्होंने अपनी उस चित्रश्नयी को सगवाया जिसको रचना उन्होंने १६९२१ 
में की थी। बह एक ऐसे किशोर के ऋ्रमागत नेतिक और आध्यात्मिक विकास के तीन 
सोपानों का चित्रण करती है, जो कछाकार की सेवा में रहा है । पहले चित्र में उसे गाँव से 
काम को तछाश में अमी-अमी भाए हुए एक ऐसे प्रामौण जाहक के रूप में श्रदर्शित किया 
गया है जो एंदे भौर भद्दे बस्च पहिने हुए है, छुधा-पीड़ित एवं ज्वर जजरित है भौर जो 
चेहरे से निकृष्ट और बुद्ध छग रहा है। तमी अस॒हयोग आन्दोलन प्रारम्भ होता है। 
बालक समाचार-पत्र पढ़ने छगा है। उसके चेहरे पर घ॒ुद्धि का आछोक निश्तरता है। 
तीसरे चित्र में बह गांधी टोपी धारण किये पूरा खत्रधारों बन गया है। वसके कंधे पर 
सवय॑ सेवकों वाला तिरंगा बिल्ता लगा हुआ है भौर चेहरे पर स्वासिमान की गौरवपूर्ण लक्तक 
है। बह स्वय॑ को आध्यात्मिक दृष्टि से कई इंच ऊँचा उठा हुआ अनुमव करता है। बबनी 
बाबू ने कहा : “वह अपने जेसे छा्ों में से एक है। उसका यह इतिहास मद्दात्ता णी के 
चर्खा और अध्टिसा विषयक नि्ंचन के प्रभावस्वरूप भारत की कायापछट की गाया को प्रतिरूपित 
करता है। यहों कारण है कि में महात्मा को पूजा करता हूं ।” 

उसी दिन दोपहर में गांधी जी ने दीनबंधु स्मृति चिकित्साठलय का शिलान्यास संपन्न 
किया । उस अपसर पर उनके मस्तक पर मंगल-तिलक दो संथालों हारा छगाया गया था, 
जिनमें से एक सहिछा थीं। उसी भबसर पर गीर्तांजलि के इस गीत का गायन भी समान 
रूप से भान॑ददायी था-- 


जेथाय थाके सबार अधम, दीनेर ह ते दीन 
सेइक्षाने जे चरण तोमार राजे 
सबार पिछे, सबार नीचे 
सब हारादेर माझ्े । 


गर्थात्‌ जहाँ सबसे अधम दीन से भी दीन रहता है, बहीं तुम्दारे चरण सबसे पीछे, सबसे नीचे 
सब हाराओं के बीच बिराजते हैं । 

गांथी जी की अभ्युक्तियों से घोर विश््ति का भाव अतिषनित दो ठठा। चाह एण्डयूज 
उनके लिए सट्ठोदर श्लातावत्‌ थे । एण्ड्यूज़ के द्वारा विपत्नों एवं पददलितों के उद्देश्य के 
अप्रतिहत समर्थन के भ्रति इतझतापूर्ण ज्ञापन के रूप में भारत के छोगों ने उन्हें स्नेदपू्वक 
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दीनबंधू की उपाधि दी थी। कोई भी ऐसी बात नहीं होती थी जिसमें दीनबंधु गांधीजी 
के साथ सम्मिलित न होते हों, पर तब भी गांधोजी उनके देहान्त पर शोकाकुल नहीँ हुए ः 

“जोबन और मरण एक ही सिक्के के दो पहलू हैं। वे एक दूसरे से ए्यक्र नहीं हैं। 
वे एक ही वध्तु के मिन्न-सिन्न पक्ष हैं। परन्तु अपनी भज्ञानवा के कारण इम एक का खाग्त 
फरते हैं और दूसरे से कवराते हैं। यह यलत है। प्रियजनों की झुत्यु पर शोक श्रकट 
किये जाने की भूल हमारी स्वार्थपरता में निहित है, विशेषकर चार्ली एण्ड्रयूज़ जेसे प्रियजनों की 
मृत्यु पर जिन्होंने इतनी गरिमा के साथ अपने कत्तव्य का सम्यक्‌ निर्वाह किया है। दीनबंधु 
दिवंगत दो जाने पर भी उतने ही पूज्य हैं जितने पहले थे। उनके जेसे महापुर्षों की मृत्यु 
दुखी दोने की घड़ी नहीं है। इस सम्बन्ध में अपनी बात कहते हुए में कह सकता हूँ कि मेंने 
अपने मित्रों और भ्रियजनों की रुत्यु पर दुखी दोना प्रायः छोड़ दिया है और में चाहता हू कि 
भाप भी ऐसा ही करना सीखें ।” 

(३) 

जब किसी संस्थान को अनाथ छोड़कर गुरुदेव जेसे किसी महत्‌ एवं संरक्षक व्यक्ति का 
तिरोधान हो णाता है तब यह प्रइन सदा उठता हे कि कौन अथवा क्या उसका स्थान प्रहण 
करे। समसामथ्येबान उत्तराधिकारी कमी-कमी सले ही मिल जाय। शॉतिनिकेतन 
गुदंदेव को काव्यात्मक प्रेणा की रृष्टि था। उसका निर्माण किसी निश्चित योजना के 
अनुसार नहीं किया गया था। वह तो क्रमशः विकसित हुआ है। जबतक गुरुदेव बहाँ 
रहे, उन्होंने विभिन्न विभागों और शांतिनिकेतन की गतिविधियों के बीच सक्रिय सम्बन्ध 
स्थापित किया। उनके सर्वातिशायी एवं समनन्‍्वयकारी व्यक्तित्व के माध्यम से सारे विभाग 
सहज सम्बद्ध हो गए थे। गांधीजी से पूछा गया कि गुरुदेव की उस प्रेरणाशक्ति को 
पुनरुञजीबित फरने के लिए क्या किया जा सकता है १ 

उन्होंने उत्तर दिया फि गुरुदेव प्रदुति को आाज्ञानुसार निर्मित नहीं कराया जा सकता। 
इसलिए कोई अकेला व्यक्ति उनका स्थान नहीं के सकेगा | परन्तु वे समवेत रूप में उनके 
आदशे को निहूपित कर सकते हैं यदि उनमें से प्रत्येक व्यक्ति संध्यान को सर्व प्रमुख स्थान 
दे और भपने को भतिम । 

शामको विभिन्न बिसागों के अध्यक्ष गांघीजी के समक्ष अपनी कठितोहयाँ रखने और 
उस सम्बन्ध में उनका निर्देशन प्राप्त करने के लिए एक औपचारिक सभा में एकत्र हुए। 
गांधीजी ने उनसे कहा कि यदि निकेतन गुह॒देव के द्वारा अ्स्तुत भादशों को निरूपित कर 
पाने में असफ़छ रहा है तो वे उनसे यह बताने में संकोच न करें । “मुझे कोरी स्केट समझे । 
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अबतक मेरे पास फही-सुनी बातें ही हैं और ऋही-सुनी बातों का मेरे जीवस में बहुत्‌ कम 
महत्व है। में ठोस तथ्य चाहता हैँ। तथ्यों को पूरों जानकारी के बिना में आपकी 
भाँधिक सहायता ने कर सकूंगा ।” 

अध्यक्षों को कुछ दिचकते हुए देखकर उन्होंने फिर कहना शुरू किया: “यह तो है नहीं 
कि आपको कुछ कहना ही न हो ; क्योंकि इसका मतलब यह होगा कि निकेतन पूरी तरह 
से ठीक है जबकि संसार में कोई वस्तु पूर्ण और बिल्कुल ठीक नहीं होती। निकेतन की 
खामियों के विषय में मुझे निस्संकोच बताहये । अच्छी बध्तुएँ खय” अपना अमाण होती हैं, 
बुरी नहीं: ; मेरे लिए तो(किसी भी स्थिति में नहीं ।” 

नंद बाबू ने चुप्पी तोड़ी। उनके विभाग में विद्यार्थियों को संख्या बराजर बढ़ती जा रहती 
थी। कलासवन का प्रारम्भ एक चित्रशाला के रूप में हुआ था पर भव वह एक शिक्षण संस्‍्यान 
हो गया था। शिक्षण मौर प्रबन्धकीय का उनका बहुत समय छे छेते थे। परिणामस्वरूप 
कल्ला-साधना को क्षति पहुँचती थी। मुख्य कठिनाई एक ऐसा उपयुक्त उत्तराधिकारी प्राप्त 
करने की थी जो अपने सहयोगियों की हार्दिक निष्ठा अलित कर सकने के साथ ही संस्थान की 
मूक भावना का योग्यतापूर्वक प्रतिनिधित्व सी कर सके | 

और भी बहुत-सी कठिनाइयों का उल्लेख किया गया। रथी बाबू ने आध्थिक कठिनाइयों 
के विषय में बात की। स्तिति बाब ने यइ शिकायत की कि प्रशिक्षण हेतु वहाँ भाए होनहार 
युवक अपने प्रशिक्षण की समाप्ति पर धन और मान प्राप्ति के प्रछोमन में बर्दां से चले जाते हैं। 
शॉतिनिकेतन कहावत के उस कौवे के घोंसले के सदश्य हो गया है जिसमें कोयल के अंडे सेए 
जाते हैँ। मनिल बाब्‌ ने शिकायत को कि विश्वमारती के विश्वविद्यालय-विमभाग ने भाश्रम को 
अव्यवस्थित कर दिया है। विभूतिभूषण गुप्त ने अनाबासीय छात्रों के प्रवेश से उत्पन्न समस्या की 
चर्चा की । कृष्ण कृपाछानी ने तो यह शिकायत करके सम्पूर्ण वर्ग को साबना को स्वर प्रदान 
किया कि ते वहाँ किसी जलपोत के कर्णघार विहीन नाविकगण छी भाँति अनुभव करते हैं। 
“पूतें इस बात का कोई स्पष्ट बोध नहीं कि हम क्टाँ, फिस भोर निरुद श्य भटक रहे हैं, और 
भाख्र हम बनना क्‍या चाहते हैं ?” 

जब वे सब अपनी-अपनी बात कह चुके सब गांघीजी बोले ! “भाप लोगों ने बड़ी रुचि 
के साथ जो कुछ बताया उसका एक-एक एब्द में समझ गया हूँ और मुझे इससे बहुत कुछ 
जात मी हुभा है। जो कुछ फहा गया है, उस पर में विस्तारपूषंक कहना, अथबा जो भाव 
इस क्षण मेरे अंतर्मन में उठ रहे हैं उन सबको व्यक्त करना, नहीं चाइता। में केवल एक-दो 
झामान्य बाते' ही कहूँगा। 
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नद बाव्‌ और क्षिति बाबू जो कुछ कह रहे थे उसे सुनते समय मेंने अपने मन में कहा! 
“यह एक बास्तबिक कठिनाई है, पर एक ऐसी कठिनाई है तो हमारी भपनी खड़ी को हुई है 
यदि कोई व्यक्ति किसी बढ़े बिभाग का संचालन करता है जो उससे यह आशा की जाती दे 
कि बह जिन आदशों का प्रतिनिधित्व करता है उन्हें वह किसी ऐसे व्यक्ति क्रो सम्प्रेषित करे 
जिसे उसका उत्तराधिकारी कहा जा सके । परन्तु उन दो भनुभवी व्यक्तियों की सबसे बढ़ी 
शिकायत यह है कि ये अपने-अपने विमागों के लिए उपयुक्त ठत्तराणिकारी प्राप्त करने में 
भसमथ हैं । यह सही है कि इन विभागों का एक विशिष्ट श्वह्प है। में इन धिसागों को 
जानता हूँ और में उनके विषय में गुरुदेव के जो विचार थे, उन्हें मी जानता हू। सामान्यतः 
क्या मैं यह सुझाव दे सकता हूँ कि इसमें कोई कठिनाई की बात नहों है, भौर जो है उसे 
तपरचर्या के साइचये से दूर किया जा सकता है। “तपरचर्या' शब्द क्रा अनुवाद प्रायः 
असंसब है। इसका निकटलम चास्तविक अर्थ कदाचित्‌ “अनन्य निष्ठा” है। परन्तु तपश्चर्यां 
का अर्थ इससे बहुत व्यापक है । अपने नानाविध कारये-कछापों के संदर्भ में जब कमी मुझे 
इस प्रकार की समस्‍या का सामना करना पड़ा है, इस अनन्य निष्ठा ने उसका समाधान ऐसे ढंग 
से कर दिया है जिसकी मुझे बहुत कम जाशा थी। अभागे दक्षिणी अफिका में, जहाँ 
निकृश्तम कत्पनीय स्थितियाँ में मेंने अपने ईश्वर का साक्षात्कार किया, अपने २० बर्षों' के 
सुदीध प्रयास के दौरान मेंने यह बराबर अनुभव किया कि सर्दी सहायक ऐन मौके पर 
प्रकट हो जासा है। 

सुदी्ध और श्रमसाध्य स'घं के उपरान्त मेरी यह हड़ घारणा बनी है कि एक शाक्ति 
के रूप में गुरुदेब अपने कार्यों' से बहुत बढ़े थे ; थे इस स'स्‍्था से मी बढ़े थे जहाँ छोकिक राग- 
हूंष से ऊपर उठकर उन्होंने गीतों का गायन किया। उन्होंने इस स'स्थान में भपनी समस्त 
भात्मशक्ति उड़ेछ दो भौर अपने जीवन-रक्त से इसे सम्बोधित किया । और तब भो में यह 
कहने का साहस करता हूँ कि उनकी मद्दानता इसके द्वारा अथवा इसके साध्यम से पूण- तरह 
व्यक्त नहीं हो पाई। कदाचित्‌ ऐसे सभी महान्‌ भर उत्तम मनुष्यों के बारे में सत्य है कि 
ने अपने कार्यों से बढ़े हुआ करते हैं । ऐसी स्थिति में, यदि आपको उस श्रेष्ठतता अथबा महानता 
को निरूपित करना है जिसकी सिद्धि के छिए शुर्देव प्रयक्षशील रहे, पर जिसे थे इस संस्थान के 
माध्यम से भी पू् तः निरूपित नहीं कर पाएं, तो ऐसा भाप केवकछ तपइचर्या के माध्यम से 
कर सकते हैं । 

तुलसीदास को रामायण में इस आशय की महत्वपूण चौपाइयाँ मिलती हैं कि जो कार्ग 
किसी अन्य साधन से सम्मव नहीं हो सकता वह तप्श्चया से सम्भव हो जाता है। पह 
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उंक्ति हिमालय की पुत्री, पार्वती, के संदर्भ में है। देवधि तारद ने यह सविष्यवाणी कौ थी 
कि पाती अपने जीवन-साथी के रूप में ऐसा बर प्राप्त करेगी जो औघढ़, भस्माऊेपित मौर 
घुमकड़ भगवान धांकर की तरह होगा । पर यदि वे लक्षण स्वयं सगवान दांकर के बजाब 
घूस के व्यक्तित्व में मिले तो पार्वती का जोबन बिगड जायगा । इस प्रकार की विप्रत्ति का 
निषारण केसे किया जाय--यह् एक समस्या थी । उक्किखित चौपाश्यां की रचना इसी संदर्भ 
में हुई है। में आपके सतर्क परिशोलन के लिए चौपाइयां संस्तुत करता हैं। भाष चोषाइयों 
को उनकी रूढ़िवादिता से पृथक कर पढ़े । 

बातचीत के दौरान आपने भार्थिक समस्‍या की चर्चा की थी। में भापते यह सापद 
निवेदन करता हूँ. कि आप अर्थ” झ्ब्द को अपने मन से बिल्कुल निकाल दें। मुम्के विश्वास है 
कि क्रिसो निष्ठावान कार्यकर्ता के छिए “अथ्थ' कभी कोई वास्तविक कठिनाई ठपत्थित नहीं 
करता। रुपया तो आपके पीछे लूमा रहता है, बह आपके पद्चिन्हों का अनुसरण करता है, 
यदि आप बस्तुतः मदृत्त्वूण उद्देश्य की सिद्धि के लिए प्रयल्लशील हैं। यहां मुझे एक चेतावनी 
देनी है। हो सकता है कि कोई कार्यकर्ता पूण योग्य हो और तब भी उसका उद्देश्य 
महत्त्पपूण न हों। ऐसी स्थिति में बिज्ल बना रहेगा। उसके प्रतीयमान अपवाद भी अवश्य 
हैं। संसार मूलों और सफल पाखंडियों से सरा पढ़ा है। परन्तु जहां तक निष्ठाबान स्प्री- 
पुरुषों की बात है, मुझे यह विश्वास है कि यदि उनका साध्य भी साधनबत्‌ उचित और श्रेष्ठ 
है तो आधिक कठिनाई न तो क्रमी उनका मार्ग अबरुद्ध कर सकती है और न उनका उत्साह ही 
अंग कर सकती है। आपने एक बड़ी जिम्मेदारी दवाथ में ली है भौर भविष्य में और भी . 
बड़ी जिम्मेदारियां आपको संमालनी पढ़ेमी | और तब यह प्रइन फिर डठेगा: 'घन कहां से 
आए 2! बेसी स्थिति में आपसे निवेदन करूँगा कि आप धन के लिए व्यर्थ चिन्तित न दा; 
और तब आप देखेंगे कि कठिनाई घनासाव विषयक न होकर कहीं अन्यत्र है। उस कठिनाई का 
निवारण कर दीजिए, घन अपनी चिंता अपने भाप ही कर छेगा।” 

विभूतिभूषण गुप्ता से गांधीजी ने कहा ः “आपकी कठिनाई एक व्यापक कठिनाई है। 
आप एक साथ दो घोड़ों की सवारी नहीं कर सकते। यदि आप पृणंकालछिक छात्रों के 
साथ दिया छात्रों को भी प्रवेश देते हैं तो खामाषिक है कि थे पूर्णफाकिक क्लान्नों पर 
पूरी तरह छा जायेंगे और उनके प्रशिक्षण की संभावना को खत्म कर देंगे। आपके 
संस्थान की परिकत्पना मिश्रित छात्नों के छिए नहीं की गयो थी।” 

गांधोजी ने कहना जारी रखा कि विभूति बाबू के खाद कृष्णा कृपाणानी ने कहा था 
कि वे छोग नहीं जानते कि उनका लट्ष्य क्या है अथवा ने किए भाद्श की सिद्धि के लिए 
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प्रयक्षशील हैं, और शांविनिकेतन एवं श्रीनिकेतन--दोनों को कुछ शक्तियों क्री सार्थकता 
क्या है ? “मेरा उत्त यह है कि आपका आादशे केवल बंगाल था कि भारत का प्रतिनिधित्व 
फरना नहों है, भापकों सारे संसार का प्रतिनिधित्व करना है। शुद्धेव का भी यही 
आवृ्श था। उन्होंने समग्र मानवता का प्रतिनिधित्त किया था। परन्तु उन्होंने 
लबतक भारत का उसकी लाखोंलाख अकिचन और सूढ़ जनता सहित निरूपण नहीँ 
कर लिया तव तक वे समग्र मानशता का प्रतिनिधित्व नहीं कर पाए थे। आपकी भी पही 
आकक्षा होनी चाहिये। जबतक भाप भारत के जनमानस का प्रतिनिधित्व नहीं करेंगे 
तबतक भाष मानव के रूप में गुरुदेव को प्रतिरूपित नहीं कर पाएंगे। आप ग्रायक, चिश्रकार, 
यहाँ तक कि महाकवि के रूप में भी उनकी प्रतिष्ठा भले ही कर लें, परन्तु इससे आप उनके 
सह सानवीय रूप का उपस्थापन नहीं कर पाएँगे और ऐसी स्थिति में इतिहास यह कह्देगा 
कि उनका यह संस्थान असफल रहा। में नहीं चाहता कि इतिह।स यद्द निर्णय दे ।” 

रथी बाबू ने आग्रह किया था कि गांधीजी को शांतिनिकेतन में ठहररने के लिये हर 
बष अपेक्षाकुत अधिक समय नियत करना चाहिये। इस पर गांधीजी ने कद्दा : में सहमत हूँ। 
यदि मुझे अपने इस दावे की सार्थकता पूरी तरह प्रमाणित करनी है कि में भाप में से ही 
एक हूँ तो मुझे अबश्य ही अधिक समय तक आपके बीच रहना चाहिये। में सहर्ष ऐसा 
फहूंगा। परन्तु मेरी भावी व्यवस्थाएँ ईश्वराधीन हैं।” 

(४) 

अगछे दिन जब गांधी ने विभिन्न विभागों के कमंचारियों, अधिकारियों और अध्यापकों 
की एक बेठक को तब चर्चा फिर शुरू की गयी। गांधीजी ने उनसे कहा: “कीं आपके 
ही मुख से यह सुनना चाहता हूँ कि ऐसा क्‍या है जो आपको यहाँ रहने के लिए प्रेरित 
करता है और वे कठिनाइयाँ क्‍या हैं जो आपके सामने उपस्थित हैं ।” यह कहने के साथ 
ही गांधीजी ने उनसे प्र आमंत्रित किये! चूँकि उनमें से कुछ छोग हिन्दुस्तानी भच्छी 
तरह नहीं जानते थे, या बिल्कुछ ही नहों जानते थे गांधीजी ने 5नके प्रश्नों के उत्तर 
४प्रेजी में दिये। पर उन्होंने उव लोगों को भागाई कर दिया था कि अगली बार जब वे 
उनसे मिलेंगे तब उन्हें हिन्दुस्तानी में ही बात करनी होगो। उस समय वह किसी भी 
कीमत पर हिन्दुस्तानी छोड़ किसी दूसरी भाषा मैं बात नहीं करेंगे । प्रश्न और उत्तर यहाँ 
प्रशतुत किये जा रहे हैं-- 
प्रश्न “क्या शान्तिनिकेतन में राजनीतिक कार्यों सें अवृत्त होने की अनुमति मिलनी चाहिये १ 
डसर: मुझे यह कटने में कोई कठिनाई नहीं है कि शान्तिनिकेतन एवं विश्वमारतो दो 
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राजनीति में कदापि नहीं फसना चाहिये। प्रत्येक संस्थान्र की अपनी सीमाएँ होती हैं.। 
इस संस्थान को सी अपनी सोमाओं में रहना चाहिये अन्यथा यह महसत्वहीन हो जायगा। 
जब में यह कहता हूँ कि दॉतिनिकेतन को राजनीति में नहों फँंसना चाहिये तो इससे मेरा 
भादाय यह नहीं है कि उसका कोई राजनीतिक सादर्श हो न हो! इसका राजनीतिक आदशे 
नू्णे छत॑त्रवा' होना चाहिये, जेसे कि यह देश करा राजनीतिक भादश है। परन्तु प्रस्तुत 
भादर्श फी भी सिद्धि के छिए यह आवश्यक है. कि शान्तिनिकेतन बतेमान राजनीतिक हलचत 
से दूर रहे। मुमपे यह प्रइन तब भी पूछा गया था जब तीस बे पहले में यहाँ भाया था 
और ठस समय इसका जो उत्तर मैंने दिया था बद्द वही था जो भाज मेंने दिया है। 
तथ्य तो यह है कि आज मेरा उक्त असिमत अधिक प्रभावों ढंग से लागू किया जा सकता है ।” 
प्रश्न ः “क्या विश्वसारती को वास्तव में एक अंतर्राष्ट्रीय विश्वविद्याक्य के रुप में प्रतिष्ठित 
करने के लिये हमें विध्वविद्यालय के मौतिक साधनों में भमित्रद्धि नहों करनी चाहिये और 
क्या सारे देश से असाधारण प्रतिमासंपन्न विद्वानों एवं शोधार्थियों को यहाँ आाकृष्ट फरने 
के छिए अधिक सुख सुविधाओं भौर जीवन के सामान्य सुस्तों की व्यवस्था नहीं करनी 
चाहिये 2” 

उत्तर : “मेरा भनुमान है कि मौतिक साधनों से भापका तात्यय भाथिफ साधनों से है। 
यदि मेरा अनुमान सही है, तो मुझे यह कहना है कि आपका उक्त प्रघन एक ऐसे व्यक्ति से 
पूछा गया हैं जो भौतिक साधन-संपन्नता में कतई विश्वास नहीं करता। “मौतिक-साधन' 
तो अंततः एक तुछना-सापेक्ष्य पद्‌ है, उसकी सीमाएं तुलना द्वारा स्पष्ट की जा सकती हैं। 
उदाहरण के छिए, में खाने-फपढ़े के बिना नहों रद सकता । मेंने भपने ढंग से भारत के 
भौसत आदमी की मोतिक संपन्नता के स्तर को ऊँचा उठाने की कोशिश की है, और शायद 
दूसरे लोगों से मधिक दी की है। परन्तु मेरी यह निश्चित घारणा है कि थदि बिश्वभारती 
भौतिक संपन्नता भथत्रा प्रदून सौतिक ज्ाकृषणों पर निर्भर करती है तो वह विद्वानों और 
उपयुक्त प्रतिमाओं को आह्ृष्ट करने में भसफलछ रहेगी। विश्वमारती का भाकषंण तो भवश्य 
ही नेतिक अथवा आचारिक होना चाहिये, नहीं तो वह भी मारत की अन्‍य तमाम दोक्षिक 
संस्थाओं की तरह होकर रह जायगी। यह बढ उद्देश्य, वह जादश नहीं है जिसकी 
सिद्धि के लिए गुरुदेव जीवित रहे और जिसके लिए वे अंततः मर-मिटे। इससे मेरा भाशय 
यह नहीं है कि शांतिनिकेतन के कर्मधारियों भौर अध्यापकों को भौतिक सुख-सुविधाएँ दी ही 
नहीं जानी चाहिये। पर यहाँ तो पर्याप्त सुख-सुविधाएँ पढले से ही मिछो हुईं दिखाई 
देती हैं। यदि में यहाँअधिक समय तक रहूँ और मपना रास्ता अपनाऊँ तो इनमें भी 
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कटौसी हो सकती है। जेसे जैसे विश्वमारती विकसित होती जाती है और अधिकाधिक 
उपहार एब दान उसे मिलते जाते हैं बेसे-बेंसे, यदि चह चाहेगी तो भविष्य में बह बिद्धानों 
और शोध करत्ताओं को मधिक सुविधाएँ प्रदान करने में समथे हो सकेगी। पर यदि मुफसे 
राय माँगी गयी तो में कहूँगा : “इस प्रलोसन के वशोभूत न हो जाभो (” विश्वमारती को 
अपना आधार नेतिक समुन्यन ही बनाना चाहिये। यदि इसे वह अपने आधार झुप में 
अहण नहीं करतो तो उसका कोई महत्त्व नहीं” 
प्रधन : “संस्थान के उदात्त नतिक प्रमाव का हास न हो, इसके लिए क्‍या किया जाना 
चाहिये ! भाष किस उपाय की राय देते हैं १” 
उत्तर : “आप में से प्रत्येक को नेतिक गुण का महत्व समझता चाहिये। सौतिक गुण से 
मिन्न नेतिक गुण का आधार नेतिक मूल्यों के प्रति भास्था है। मौतिक ग्रुण छक्ष्मो-पूजा की 
ओर भग्नसर करता है। जंगली जानबर से जो वस्तु मनुष्य को पृथक कर देती है वह 
नेतिक गुण का ख्वोकार ही है। अर्थात्‌ , जिस व्यक्ति में जितना अधिक नेतिक गण होगा 
बह उतने ही अधिक सम्मान का पात्र होगा। यदि भाप इस भादश में विश्वास रखते हैँ 
तो आपको ख्॒य॑ अपने से यह पूछना चाहिये कि आप यहाँ क्यों हैं भौर क्‍या कर रहे हैं, 
यह नहीं कि भापषकों कितना वेतन मिल रहा है अथवा कौन-कोन सी भौतिक सुख-सुविधाएँ 
मिछ रही हैं ।” 

यह ठीक है कि प्रत्येक कमेचारी को खयं अपने भौर अपने आश्रितों के लिए खाना-कपड़ा 
अवश्य चाहिये। पर भाष बविश्वमारती के अंग केबल इसलिए नहों हैं कि विश्वमारती 
मापके छिए अज्ञ, वस्त्र और देनिक सुविधाएँ जुठाती हैं। भाप इसके भंग इसलिए हैं कि 
आप इसके भंग बने रहने के अतिरिक्त और कुछ कर नहीं सकते, और इसलिए भी हैं कि 
इसके भादशों की सिद्धि के लिए कार्य करने से भापकी नेतिक शक्ति दिनोंदिन विफसित 
और परिबद्धित होती है। भतएवं, उमर कर सामने आनेवाले प्रत्येक दोष, विश्वमारती के 
कार्यसंचाक्रन में बाधा पहुँचानेवाली प्रत्येक कठिनाई का सूत्र अंततः आपके नेतिक गुण 
विषयक द्ट्कोण के ही किसी दोष में निहित मिलेगा। में गत ६० धषों से अनेक 
संस्थाओं से सम्बद्ध रहा हूँ भौर में हस निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ. कि उन छोगों के कार्ये-रंचालन 
में उत्पन्न होनेवाली कठिनाई नेतिक सूल्यों को ठीक से न समझ पाने के कारण ही उत्पन्ष 
कुोपी" 
प्रश्स : “हम गाँवबालों की पेवा करने का बल कर रहे हैं। इस क्रम में दमें यह अनुमण 
होता है कि गाँव के सामाजिक परिवेश के कारण हमारी क्रियाशील्ता, हमारा प्यास 
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हर कदम पर अबरुद्ध हो जाता है। वहाँ की निरानन्द्‌ जीवनचर्या, जता और गहित 
सामाजिक रूढ़ियों का मारी बोक--ये सब इमारे प्रयास में विल्न उपस्थित करते हैं। 
इसके पूर्व कि हस अपने दूसरे कार्मों में सफलता की आशा करें, क्या हमें गाँव की इन 
बराइयों को जढ़-मूल ते नष्ट करने के लिए प्रयत्वशील नहीं होना चाहिये! और यदि होना 
जाहिये तो इसे केसे किया जा सकता है १” 
डर : “जब से में भारत आया हूँ, मेने अनुभव किया है. कि राजनीतिक क्राँति अर्थात्‌ 
अंग्रेजी राज के अधीन अपनी बतेमान परतंत्रता की समाप्ति की अपेक्षा सामाजिक क्रांति 
छाना कहीं अधिक कठिन है। कुछ ऐसे लोग हैं जो हमसे यह कहते हैं कि मारत 
सामाजिक खतंत्रता प्राप्त करने के पहछ़े राजनीतिक भौर आर्थिक मुक्ति प्राप्त नहीं कर सकता ! 
में इस प्रकार के कथन को हमें हैरान और परेशान करने के लिए जाल बिछाना कहता हूँ। 
मेरा तो यह अनुमष है कि राजनीतिक खतंत्रता का भभाष सामाजिक एवं भाधिफ खातन्त्य 
छाने के हमारे प्रयत्नों में मो गतिरोध उत्पल फरता है। साथ ही, यह भी सच है, 
कि सामाजिक क्रांति के बिना हम सारत को पहले से भधिक खुशहाल नहीं बना सकेंगे। 
छेकिन सामाजिक क्राँति के लिए में भाषकों कोई सरल मा नहीं दता सकता सिवाय इसके 
कि हम भपने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में बह क्रांति लाएँ । 

कुछ देशों में सामाजिक क्रांति छाने के लिए दाक्ति का प्रयोग किया गया है। मेंने 
अपने विचार-विवेचन से उसे सोहधश्य निकाछ दिया है। भापको मेरी बह सलाह है: 
« पुनः पुनः प्रयत्न कीजिये भऔर कमी मत कहिये कि भाप असफल हो गए हैं। आप अधीर 
होकर यह न कहें कि छोग अच्छे नहीं हैं ; इसके बजाय भाप यह कहें कि मैं अच्छा नहीं हैँ। 
यदि आप के द्वारा निर्धारित समय तक छोग आपकी बात नहीं मान लेते तो यह आपकी 
भसफलता है, उनको नहीं। यह काम कभी-कमी अप्रशसित और अश्रमसाध्य छग 
सकता है। पर आप अपने कार्य के छिए प्रशंसा को अपेक्षा ही न करें। घजो कार्य प्रेममाव 
मै किया जाता है वह बोकक नहीं छगता, बह तो विशुद्ध आनंद है।” 
प्रश्न : “वेवन-प्रणाली का सूत्रपात किसो आश्रम को ऊँचा उठाता है या गिराता है ” 
उत्तर : “मुझे यह कहने में कोई कठिनाई नहीं है कि चाहे भापको एक निश्चित वेतन 
म्रिछे चादे भापके सब खो के लिए भुगतान कर दिया जाग, इससे कोई अंतर नहीं पढ़ता। 
दोनों पद्धतियाँ प्रयुक्त करके देखी जा सकती हैं। जिस खतरे के बिरुद्ध आपको चौकसी 
भरतना है वह यह है; यदि भाष किसी व्यक्ति को उसके बाज़ार-मूल्य के दिसाव से रुपया 
देते हैं तो आप भाधम की सावना का निर्वाह नहीं करते । यदि प्रतिभाशाको भौर योग्य 
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ही 


व्यक्ति सी हमसे अपना बाक़ार-मूल्य ही माँगे, तो हमें उनके बिना ही अपना काम चक्ता 
छेता चाहिये, चादे वे परमोध्य कोटि के प्रतिसावान भौर विद्वान क्‍यों ने हों। दूसरे 
शब्दों में, हमें तबतक प्रतीक्षा करनी चाहिये जबतक प्रतिमाएँ रुपए-पेसे के कारण नहीँ, 
अपितु किसी दूसरी ही पस्तु के कारण, जिसके लिए यह संस्थान प्रयत्नशीऊ है, संस्थान की 
ओर स्वयं आकृष्ट न हों। इसके अतिरिक्त, भापका “आवश्यकता के अनुसार! वाला सिद्धान्त 
भी आपको बाज़ार-्मूल्य से भागे न छे जाय। यह कोई शिकायत की बात नहों है कि 
विश्वमारती में वेतन-प्रणालों है। जिन कठिनाइयों की चर्चा आपने की है उनका 
निवारण केवक ऊपरी जोड़-गाँठ से नहीं किया जा सकता। आपको उन दोषों के 
मूख कारणों को खोज निकाछना और दूर करना चाहिये जिनके विषय में आप सोच 
रहे हैं ।” 

प्रश्त : “नवयुवर्कों में जो लगन की कमी अथबा उदासीनता को फ्र्ृत्ति दिखाई देती है 
उसके रहते हम केसे प्रगति कर सकते हैं १” 

उतर ; “जब आप मुझसे यह प्रइन पूछते हैं सब मुझे निराशा की एक छम्बी साँस छेती 
पड़ती है। जब भाप यह देखते है कि आपके शिष्यों में निष्ठा अथवा छगन की कमी है 
हो आपको स्वयं अपने से कहना चाहिये : 'में निष्ठाहदीन हूँ” । मुझे स्वयं अपने अनुमबक्रम में 
जार-बार इस तथ्य का साक्षात्कार हुआ है और प्रत्येक बार यह साक्षात्कार सेरे लिए एक 
सफूति दायक स्नान के सहश्य रहा है । बाइबिल की यद्द उक्ति कि अपने पड़ोसी की भाँख 
की किरकिरी पर उँगली उठाने के पहले तू अपनी भौाँख की छाहतीर दूर कर छे' वास्तव में 
शुरूदिष्य के संदर्भ में कहों अधिक उपयुक्त है। शिष्य आपके पास भपने से बहुत अच्छो 
कुछ 'धीज़ आप्त करने के लिए माता है। ऐसी स्थिति में यद शिकायत करने के बजाय कि 
हा! उसमें निष्ठा नहीं है, छगन नहीं है, में कंसे उसमें निष्ठा उत्पन्न कर सकता हूँ”, 
यह कहीं भर्छा होगा कि आप अपने पद से व्यागपत्र दे दें।” 

पश्न : “गुरुदेव को बोद्धिक परम्परा का निर्वाह यहाँ श्रायः ठीक ही हो रहा है, पर मुझे 
भय हैं कि जिस भादशेबाद्‌ की प्रतिष्ठा के लिए वे आजीवन संघर्ष रत रहे उसे विकसित होने 
का पूरा अवसर यहाँ नहीं मिछत रहा है। जिस संस्था का हाल यह हो हसमें अवश्य ह्दी 
कोई खामी है। इसका उपचार क्या है? भोर फिर, क्‍या हमारा संस्थान भाग जनता को 
ही सस्क्ृत बनाने का कार्य करे --आपका सिद्धान्त तो यही है। परन्तु क्या कोई ऐसा 
स्थान भी नहीं होना चाहिये जहाँ संस्कृत छोगों के लिए उच्च संस्कृति सुरक्षित रखी जा सके है 
भौर यह भादशश गुरुदेव का था। इस प्रकार का सं स्थान अनिवायंतः कुछ विशिष्ट और चुने 
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हुए रोगों के छिए ही होगा । में आपके और गृरंदेव--दोनों के सिद्धान्तों का अंधुयागी हूँ 
परन्तु दोनों के सिद्धान्वों के पारस्परिक विरोध में उत्तक गया हूँ।” 

उलतर : दूसरे प्रनत को पहले लेता हूँ । यह गुरदेव भर स्वयं मुझ पर, दोनों पर, आझेप 
है। मुझे दोनों के बीच कोई वास्तविक विरोध नहीं दिलाई देता। मेने गुद्देव और अपने 
बीच विरोध की स्थिति पकड़ने को प्रवृत्ति अपनायी थी परन्तु अन्त में इस सुखद निष्कर्ष धर 
पहुँचा कि हमारे धीच कोई विरोध ही नहीं है । 

लहाँ तक आपके पहले प्रइन का सम्बन्ध है, जो कुछ में कह सकता हूँ वह यह है कि 
यह धारणा कि 'में तो सही हूँ, संस्था में ही कोई दोष है” आपके आत्म-दंम को ही प्रकट 
करती है। यह घातक बन जाती है। जब आप अपने अंतर्मन सें यह अनुभव करे! कि आप 
तो सही हैं भौर आप के चतुर्दिक प्रत्येक वस्तु सदोष है, तो आपको भपने आप उससे जो निष्कर्ष 
निकालना चाहिये वह यह है कि बाकी सब कुछ टीक है, भाप ही में कहीं कोई दोष है। 

गॉँधीजी ने इस बेठक के लिए आधे घटे का समय नियत किया था। वे उठने की तेयारो कर 
ही रहे थे कि इद्रा देवी ने एक अंतिम प्रइन पूछ छिया: “क्या यहाँ बहुत अधिक नृत्य गान नहीँ 
होता? क्या यहाँ के स्वर-सं गीत में जीवन-स गीत के बिलीन दो जाने का भय नहीं है ?” 

परन्तु तब गांधीजी के पास उनके प्रश्न का उत्तर देने के लिए पर्याप्त समय नहीं रह गया 
था। यद्यपि वे शांतिनिकेतन में अधिक समय तक ठहरना चाइते ये तथापि जिस उद्देश्य 
पे वे बंगाल भाए थे वह भंततः उन्हें कलकत्ता छे ही गया। उन्होंने भनिच्छापूनंक विदा छी 
भौर मोटर में बेठ गए, जो उनकी प्रतीक्षा कर रही थी। परन्तु उनका चिन्तन बाद में भी 
चलता रह । गौर, कलकत्ता पहुँचकर उन्होंने एक पत्र लिखा जिसमें उन्होंने इृम्द्रि देवी के 
प्रश्न के उत्तर के साथ दी कुछ ओर प्रइनों के उत्तर भी लिख भेजे जो उनसे यहाँ पूछे गए थे 
पर समयाभाव के कारण जिनका उत्तर वे यहाँ नहीं दे पाए थे: 

“मैं. बिश्वविद्यालयोय परीक्षाओं के छिए छात्र-छातन्नाओं को तैयार करना पसन्द 
नहीं करता । विश्वमारती तो एक विशिष्ट और स्थय सिद्ध विश्वविद्यालय है। उसे किसी 
सरकार के सान्यता-पत्र की आवश्यकता नहों होनी चाहिये। पर आप बिद्याधियों को 
विश्वसारती की ठपाधियाँ देने के साथ ही साथ उन्हें भान्यताप्राप्त विश्वविद्यालय को तरह 
तैयार मी कर रहे हैं। भापको तो एक उच्च माद्श की सिद्धि के लिये जीना है भौर 
उस पर अमल करना है। विश्वविद्यालयीय उपाधियाँ तो एक प्रडोमन हैं जिनके चंशुरू में 
आपको नहीं फँसना 'चाहिये। जिस मानसिक दौबेल्य की छूट शुरुदेव ने छुलेआम दे 
रखी यी वह छूद उनकी भनुपस्थिति में विश्वमारती नहों दे सकती। इस छूट क्री शुरुआत 
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यहाँ परम्परागत मेट्रीकुलेशन परीक्षा के सूत्रपात के साथ हुई थी। में उस समय सो 
इससे सहमत नहों हो सकता था और भाज भो में यह नहीं जानता कि इमें इससे क्या 
मिछा है। हस समय में असहमति प्रकट करने के साव से उसपर कतई विचार नहीं कर 
रहा हूँ। सम्प्ति तो में इसके छिए आतुर हूँ कि शॉतिनिकेतन ठस परमोत्च आदर्श की 
प्रतिष्ठा करे जिसके लिए गुरुदेष सतत्‌ प्रवत्नशीक्ष रहे । 

शॉतिनिकेतन का संगीत मनोहारी अवश्य है, परन्तु क्‍या वहाँ के संगीताचाये इस 
निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि बंगाली संगीत द्वी संगीतों में संध्रेष्ठ है? क्‍या हिन्दुस्तानी संगीत 
अर्थात्‌ मुस्तिम काल के पुर और पश्चात्‌ के संगीत, के पास संगीत-लगत्‌ को देने के किए 
कुछ है? यदि है, तो शांतिनिकेलन में उसे उसका ठचित स्थान भिलना धाहिये। 
वास्तव में, में तो यहाँ तक कहूँगा कि पाश्वात्य संगीत, जिसका बहुत विकास हो चुका है, 
का सी भारतीय संगीत के साथ समन्वय किया जाना चाहिये। विश्वमारती को तो एक 
मंतर्राट्रीय विज्वविद्याल्य समझता जाता है। वसे, मेरा यह मत एक भविज्ञ व्यक्ति का 
प्रासंगिक विचार मात्र है, जिसे वहाँ के संगीत-शिक्षक तक पहुँचा भर देना है । 

मुझे एक शंका यह है कि शायद वहाँ जीवन के लिए उचित संगीत की मपेक्ता अधिक 
संगीत है ; इस विचार को दूसरे शब्दों में यों रखा जा सकता है कि वहाँ के स्वर-संगीत में 
जीवन-संगीत के बिलीन दो जाने का भय है। में पूछता हूँ, कि इमारे चलने फिरने में, 
हमारी गति में, हमारी प्रत्येक गतिविधि एवं हमारे प्रत्येक कार्य कछाप में संगीत क्‍यों नहों है? 
मैंने मदिर में प्राथना के समय लड़के-लड़कियों को अव्यवस्थित ढंग से बेठे देख कर जो बात 
कह्दी थी, व कोई निरर्थक टिप्पणो थी १ में समझता हूँ. कि हमारे छड़के लड़कियों को 
यह जानना चाहिये कि वे टहलें केसे, चले कंसे, बेठे' कंसे, खाए' कंसे, संक्षेप में, जीबन का 
प्रत्येक कार्य कंसे करें। संगीत के विषय में मेरी यही अवधारणा है। जहाँ तक में 
जानता हूँ, गुरुदेव ने अपने व्यक्तित्व में इन सबको समाविष्ट करने का प्रयत्न किया था। _: 

शाँबों का सा पुनर्निमांण तब तक नहीं होगा जबतक कि आप उसका भारम्म बुनियादी 
इत्त-शिल्प, भर्थात्‌ हाथ से कताई-बुनाईं, से नहीं करेंगे। द्वाथ की कताई-बुनाई के बिना 
छुनकर-कछा निर्जीव है। भाप जानते हैं कि मेंने गुददेव से इसके लिए भामप्रह किया था। 
पहके तो मेरा आप्रह निष्फल रहा, लेकिन बाद सें उन्होंने भेरे अप्निप्राय पर सौर करता 
हद कर दिया था। यदि आप सममते हैं कि कताई-बुनाई के मासछे में मेंने शुरुदेव के 
बिचारों को सह्टी रूप में समक्ता है तो आप शांतिनिकेतन को चरखों की संगीतात्मक ध्यनियां 
से गुंणायमान बनाने में आगा-पीछा नहीं करेंगे। [ भनु*--प्रेमकान्त टंडन ] 
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भारतवर्ष की समर एक भौयलिक मूति है। इसके पूर्चप्रान्स से पश्चिम प्रान्न तक तथा उत्तर 
में हिमालय से दक्षिण में कन्या कुमारी सक जो एक सम्पूर्णता विद्यमान है, प्राशीन समय में 
उस चित्र को हृद्यंधम करने की इच्छा देश में थी, ऐसा दिखता है। किसी समय, देक्ष के 
सन से जो विभिश्व कालों में विभिन्न स्थानों में विच्छिन्त हो पका था, उसे संग्रह कर, एक 
देखने की चेष्टा महाभारत में खूब स्पष्ट रूप से जाभत देखता हूँ। उसी प्रकार भारतबर्ध 
के सौगलिक स्वक्ष्म को हृदय धीच उपलब्ध करने का अजुष्ठान तीर्थ भ्रमण था। देश के पूर्धतम 
अंचक्ष से पक्चिमतम अंचल तक तथा हिमालय तक सर्वत्र इसके पवित्र पीठस्थान हैं, जहाँ तीर्थ 
ने स्थापित होकर भक्ति के ऐक्यजाक में समस्त भारतवर्ष को मन के भीतर छाने की सहज उपाय 
सृष्टि की है । 

भारतष्ष एक बृहत्‌ देश है। इसे सम्पूर्ण इय से मत के भीतर प्रहण करना प्राचीनकाछ 
में संभव नहीं था। भाज सर्वक्षण द्वारा, मानचित्र बनाकर, भूगोल्त विवरण प्रथितकर भारतवर्ष 
की जिस धारणा को मन में लाना सदृज हुआ है, प्राचीन समय में वह नहीं था। एक प्रकार 
से वह अच्छा ही था। सहज रूप में घो मिल जाता है--मन के सीतर गहरे रूप में वह 
अंकित नहीं होता । कृष्छ साधन कर भारत परिक्रमा द्वारा जो जानकारी प्राप्त होती है बह 
भव्यन्त गइरी होती है तथा मन से सहज ही दूर नहीं होती। 

पहामारत के बोच गीता प्राचीन काछ के उस स॑मन्दय तत्व को उज्ज्वल बनाती है। 
कुरक्षेत्र के केलट्त्थल में यह जो थोड़ो दाशेनिक चर्चा है इसे, काव्य की ओर से असंगत कहा 
जा सकता है ; ऐसा भी कद्दा जा सकता है कि सूछ महामारत में यह नहों था। बाद में 
जिन्होंने अक्षिप्त किया वे जानते थे कि उदार काम्य परिण्षि के बौच भारत की निम्नभूमि के 
मष्य में इस तत्त्व कथा की अवतारणा का श्रयोजन था। सम्पूर्ण सारतवर्ष को अन्तर-वाहर 
से उपलब्ध करने का प्रयास घर्मानुष्ठानों के अंतगंव हो था। महाभारत पाठ मारे देश में 
धर्म-कर्म के बीच श्रेय माना गया, वह मात्र तत्व की भोर से ही नहीं देश की उपलब्धि करने 
के लिए भी इसकी आवक्यकता है। भौर, तीर्थयात्री भी छगातार घूमते हुए देश ढों स्पर्श 
करते भत्यन्त अंतरंग भाव से क्रमषाः इसके ऐक्यर्पस को संत के भौतर प्रहण करने की चेश 
करते रहे हैं । 
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१, महात्माजी की भडुसतवों वर्ष गांठ के अवसर पर दिया गया भाषण। 
है. 
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यह पुराने समय की बात हुई । 
पुराने समय का परिवर्तन हुआ है। आज देशवासी अपने प्रदेशिक कोने के भीतर संकौण वा 
के बीच भावद्ध रहते हैं। संसार और लोकाचार के जाल में इम जबड़े हुए हैं, -केकिन 
महामारत के प्रशर्त क्षेत्र में मुक्ति को हवा है। इस महाकाव्य के विराट प्राह्षण में मनस्तत्त्य 
की कितनी ही परीक्षाएँ हैं। साधारणतः हम जिसे मिन्दनौय कहते हैं, वह भी यहां स्थान 
पाए हुए है। यवि इमारा मन प्रस्तुत है, तब अपराध, दोष सब कुछ भतिकम कर महाभारत 
की बाणी उपलब्ध की जा सकती है। महामारत में एक उदात्त शिक्षा है, घह नकारात्मक 
नहीं, सकारात्मक है -अर्थात्‌ उसमें एक 'स्वीकृति” दे । अड़े-बढ़े भर पुर्थ जो अपने माहात्म्य 
के गौरव से उन्नत शीष हैं उनमें मी दोष-श्रुटि है, किन्तु उन सब दोष-श्रुटियों को भात्मसात्‌ 
कर ही ते बढ़े हुए हैं। मनुष्य को यथाथ रूप से विचार करने फ्री यद्द प्रकाण्ड शिक्षा हम 
महाभारत से पाते हैं । | 

पाश्चात्त्य संस्कृति के साथ योग होने के बाद भौर मी कुछ चिन्तनीय प्रश्न भा गए हैं, 
जो पहले नदों थे । प्राचीन काछ में, भारत में देखता हूँ श्वमाव या कार्य से जो प्रथक थे 
उन्हें अछग श्रेणी में विभक्त कर दिया गया। तथापि खंडित करने पर भी ऐक्य साधन 
की प्रचेश थी। सहसा पश्चिम का सिहृद्दार भेद कर श्ु का आगमन हुमा। उसी 
पथ से आकर एक दिन आयो ने पंचनदी के तीर पर ठपनिवेश स्थापित किया था और 
उसके बाद बिन्ध्याचल अतिक्रमण कर धीरे-घीरे समश्त भारतवष में अपने को परिव्याप्त 
कर लिया। भारत ठस समय गान्धार आदि पड़ोसी प्रदेशों के साथ एक समग्न संस्कृति में 
परिवेषछित रहने के कारण, णाहरी आघात से बचा रहा। उसके बाद एक दिन बाहर से 
संघात आया। बह सघात विदेशी था ; उनकी संस्कृति पृथक थी। जब वे छोग भागे 
तब माह्म पड़ा कि हमलछोग एकत्र थे, लेकिन एक नहीं हुए थे। इसी कारण सारे भारतवर्ष 
में बिंदेशी आक्रमण को बाढ़ भा गई। तदुपरान्त इसलोगों के दिन दुःख भौर अपमान की 
झ्ानि में कट रहे हैं। किसीने विदेशी भाक्रमण की आड़ छेकर एक दूसरे के साथ युक्त 
होकर मपना प्रभाव विस्तार किया, किसी ने खण्ह-खण्ड जगहों में विश्वुखक्त कप से अपनी 
सातंत्र्य-रक्षा के लिए बिदेक्षियों को बाघा देने को चेष्टा की। किसी प्रकार सी मे श्रफडीभूत 
नहीं हो सके । राजपुताना, महाराष्ट्र, बंगाह में युद्ध-विप्नहट बहुत दिनों तक क्षान्त नहीं हुआ । 
इसका कारण यह है कि जितना बढ़ा देश है ठोक उसके समानान्तर एकता नहों। बहुत 
शतान्दियों बाद, दुर्भाग्य झेलकर हमने जानकारी श्राप्त को । विदेशी भाकमण क्रा पार्ग 
इन्हीं अनेष्य की सुविधाओं से प्रश्त हुभा । निकट के शत्रु के उपरान्त भएल्‍्के के साथ, 
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विदेशी झज्रु समुद्र पार करके अपनी वाणिज्य नौका के साथ आ पहुंचे ; पुराधालौ, रच, 
फॉँसिसी, अंग्रेज सब भाये। सबने आकर पूरी शक्ति के साथ हमला किया: देखा कि 
शेसा कोई बेड़ा नहीं- जो दुरूध्य हो। हम अपनी सम्पदा ; अपना सम्बक्ष सब देने करें, 
हमारी विद्यानयुद्धि में क्षीमता भाई, मन की भोर से भी सम्बल हीन भौर रिक्त हो गए। 
इस प्रकार बाहर की निःश्थता भीतर भी निःल्‍्वता छाती है । 

ऐसे दुःसमय में इमारे साधक पुरुषों के मन में जो चिन्ता ठदित हुईं वह है' परमार्थ की 
भोर लक्ष्य कर भारत की स्वतंत्रता को उद्बोधित करने को आध्यात्मिक प्रचेश । तब से हमारा 
सम्पूण मत पारमायिक पुण्य उपाजेन की भोर गया है। हमारी पायिव सम्पदा वहां नहीं 
पहुँची जहां यथार्थ रूप में देन्य भौर शिक्षा का अभाव है। पारमाथिक संबल के छोभ से जो 
पाथिष संबल हम सच करते हैं बह महन्त भौर पढें के गर्ष से फूले हुए जठरों में चछा जाता 
है। इससे भारत को क्षय छोड़-- वृद्धि नहीं हो रही है । 

बिपुल भारतवर्ष के विराट जनसमाज के थीच्र भौर एक श्रेणी के छोग हैं णो जप-तप- 
ध्यान-धारणा के छिए मलुष्य का परित्याग करके दारित्रय और दुःख के हाभों संसार को 
छोड़कर चले जाते हैं। इन भसंख्य - ठदासीन मण्डली, मुक्तिकामियों को जिन्होंने भज्र 
जुटाकर दिया है, उनकी दृष्टि में ये मोहअत्त पंसारासक्त हैं। एकबार किसी गाँव में 
इसी प्रकार के एक संन्यासी से मेरी मेंट हुईं थी। मेने उनसे कहा “गांव में दुराचारी, 
दुःशी और पीड़ाप्रस्त हैं, इनफे लिए आपलोग कुछ क्‍यों नहीं करते १” मेरे हस प्रइन से वे 
विश्मित और अप्रसन्त हुए, कहने छगे “क्या, जो सांसारिक मोइग्रत आदमी हैं, उनके 
लिए मुझे चिन्ता करती होगी में एक साधक हूँ, विशुद्ध आनन्द के लिए संसार ह्याग 
कर आया हूँ, फिर उसी जंजाल में अपने को ढाल दूँ ।” यह बात जिन्होंने कही थी 
उन्हें एवं उन्हीं के समान संसार से भन्‍य वीवतरागी उदासीन छोगों को बुलाकर पूछने की 
इश्छा होती है कि उनके चिकने-चुपढ़े, मोटे-ताजे फान्तियुक्त शरीर की परिपुष्टि देतु किन्दोंने 
घाघन जुटाएं! एछिन्हें वे पापी भोर देय कहकर त्याग आाये हैं, उन्हीं सांसारिक छोगों 
में उनके लिए भन्च जुटाए हैं। परछोक की ओर निरंतर दृष्टि रखने के कारण शक्ति का 
कितना अपव्यय हुआ है, यह नहीं कह्टा जा सकता। अनेक दशाताब्दियों ते भारद की यही 
दुर्षषता चक्की भा रही है। इसका जो दण्ड है, हृदकोक के विधाता ने वह दण्ड इसमें 
दिया है। उन्होंने इमें भादेश दे भेजा है, तेषा द्वारा, त्याग द्वारा इस संसार के लिए 
उपयोगी बनना होगा । उस भादेश की अवमानना की है, अतः दण्ड तो भोगना ही होगा। 

ह्वाक्ष में, यूरोप में खातंत्र्य प्रतिष्ठा को चेष्ट चक रही है। किसी समय इटछी ने विदेशी 
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अंगुकत में घिकारपूर्ण जीवन बिताया था; उसके बाद इटछी के त्यागी वीर मेजिनि और 
गेरिवाल्ही ने विदेशी अधीनता के जाछ से मुक्त करके अपने देश को खतंत्रता दी थी। 
सयुक्त राष्ट्र अमेरिका में भी देखता हू' इसी स्वातंत््य रक्षा के लिए कितना दुःख, कितनी चेशएँ 
भौर कितने संग्राम हुए! मसुष्यों को मनुष्योश्वित अधिकार देने के लिए पाश्यात््य देश के 
कितने ही छोगों ने अपनी बलि चढ़ा दी। विभागों की सृष्टि कर जो प्रताइ़ना की जाती है, 
उसके विरुद्ध परिचम में आज मी विद्रोह हो रहा है। उन देशों में जनसाधारण--सवंसाधारण 
मानव गौरव के अधिकारी हैं, इसलिए राष्ट्र के समस्त अधिकार सर्वताधारण के बीच परिव्याप्त 
हैं। उन देशों के कानून में घनी-द्रिद्र, ब्राह्मण-शद्द भादि का भेद नहीं है। एकताबद्ध 
होकर स्वातंत्र्य प्रतिष्ठा को शिक्षा इमछोयों ने पाश्वात््य इतिहास से पाई है। समस्त 
भारतवासी जिससे अपने देश का स्वयं नियंत्रण कर पाने का अधिकार पाये--यह इच्छा हमें 
परिचिम से मिछी है। इतने दिनों तक हम अपने गांवों भौर पड़ोसियों को हेकर भलग-अछग, 
छोटी-मोटी संकी्ण परिधि के भीतर काम करते रहे और सोचते-बिचारते रहे। गांव में 
ताछाब भौर मंदिर की प्रतिष्ठा कर अपने को सार्थक मानते रहे भर उसी गांव को हम जन्मभूमि 
या मातृभूमि कहते रहे। मारत को मातृभूमि रूप से स्वीकार करने का अवकाश नहीं मिछा। 
जब हम प्रान्तीयता के जाल में भावद्ध और दुबंहता से अभिभूत हुए पढ़े थे तब रानाडे, 
सुरेन्द्रनाथ, गोखले भादि प्रमुख महान व्यक्ति जनसाधारण को गौरब प्रदान फरने भाये। 
उनके द्वारा भारस की गई साधना को प्रबल हक्ति और द्ुत वेग से चमत्कारपूण सिद्धि के पथ 
पर छे गए, उन्हीं महात्मा की फथा का स्मरण फरने आभाज हम यहां एकन्नित हुए हैं--वे 
महात्मा गाँघी हैं । 

बहुत से छोग यह पूछ सकते हैं, क्या ये ही पहल-पहछ आए हैं! इसके पूर्ण कांग्रेस 
में क्या और भी बहुतों ने फाम नहीं किया? कास किया है, यह सत्य है; किन्तु छन 
नामों को केते ही देखते हैं कि उनका साहस कितना म्छान था, उनकी ध्वनि कितनी क्षीण थी। 

पहले दिलों में कांग्रेसी लोग नौकरशाही के पास कमो तो भावेदन-निवेदनों की ढाली छे 
जाते, तो कमी छाछ-राल भांखें दिखलाने का मिथ्या प्रदर्श करते। उन्होंने सोचा था, 
कमी तीएण और कभी सुमधुर वाक्यवाण छोड़कर वे मेजिनि और गेरिवात्शी के समगोश्रीय 
बन जायेंगे । उस क्षीण अषास्तव शौये को छेकर आज हमारे पास गये करने योग्य 
कुछ भी नहों। आज जो भाये हैं, वे राष्ट्रीय स्वार्थ के कलष से मुक्त हैं। राष्ट्रीयवा के 
अनेक पाप भौर दोषों में से एक बहुत बढ़ा दोष है--स्‍्वार्धान्वेषण। राष्ट्रीय खार्थ चएटे 
जितना बढ़ा खाथे क्‍यों न हो, फिर मी स्वार्थ की पंकिलता उसमें आये बिना नहीं रहती। 
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देता! नामक एक वे है, उसका भादक्ष बढ़े आदशी के साथ नहीं सिख्ता । वे अवगिनत मूठ बोक 
सकते हैं, ने इतने दिसक हैं कि अपने देश को खाघीनता देने के बहाने दूसरे देशों के पर 
अधिकार करने का छोम-संवरण त्याग नहीं पा रहे हैं। पाश्वात्त्य देशों में, देखते हैं, उन्होंने एक 
और अपने देश के लिए प्राण दिया तो दूसरों ओर देश को वुद्दाई दे दुर्नीति को प्रश्नय दिया है । 

एक दिन पाआात्त्य देशों ने जिस मूसक को जन्म दिया, आज उस्रौ की शक्ति यूरोप 
के सिर पर सवार है। भाज जो स्थिति है, उससे सन्देह होता है, आज के बाद कछ 
यूरोपीय सभ्यता टिकेणी भी या नहीं । वे जिसे 'पेड़ियाटिज्म' कह रहे हँ--वह 'पेट्रियाठिज्म' 
अन्त में उन्हीं को मार ढाछेगी। थे जब मरेंगे, तब अवश्य ही हमारे समान निर्जीब 
भाष से नहीं मरेंगे, मयंकर अभि ठत्पादित कर भीषण ्रल्य में जरू मरेंगे। 

इममें भी असत्य भाया है ; जो नेताबगे के हैं, उन्होंने दखवन्दी का विष फेछाया है। 
भाज इस राजनीति के कारण ही छात्र-छात्राओं में भी दछबन्दी के विष ने प्रवेश किया है। 
नेता छोग कामकाजी हैं, थे सममते हैं कार्यसद्धि के लिए मिथ्यात की आवश्यकता है। 
छेकिन विधाता के विधान में घह छल चातु्ये पकड़ा जायगा। नेताओं की, इन सब 'चतुर 
विषयी छोगों को इम प्रशंसा कर सकते हैं लेकिन ( उनकी ) भक्ति नहीं फर सकते। 
भक्ति कर सकते हैं--महात्मा की, जिनकी साधना सत्य की है। ठन्होंने मिथ्या के साथ 
मिलित होकर सत्य की सार्वमौमिक धर्मनीति फो असख्वीकार नहीं किया है। भारत की 
युगसाधना में यह एक परम सौसाग्य का विषय है। येही एकमात्र व्यक्ति हैं जिन्होंने सभी 
स्थितियों! में सत्य को स्वीकारा है, उसमें तारकालिक सुविधा हो अथवा न हो; उनका यह 
इश्टान्त हमारे: लिए महान दृश्टान्त है। विश्व में, स्वाधीनता एवं खातंत्रय छाम फा इतिहास 
रक्तघारा से पंकिछ है, अपहरण भौर दस्युव्ृत्ति द्वारा कलंकित है। किन्तु परस्पर का हनन 
न फर, हत्याकाण्ड क्रा आश्रय न छेकर मी खाधीनता प्राप्त की था सकती है, उन्होंने अपनी 
यह राह दिखाई है। छोगों ने अपहरण किया, विज्ञान ने देश के नाम पर दस्युबृत्ति को। 
देश के नाम पर उनका यह गौरव, यह गये स्थायी न होगा। हमछोगों में से ऐसे व्यक्ति 
बहुत ही थोड़े हैं, जो हिंसक इत्ति को मन से दूर कर देख सकते हैं। इस हिंसक फ्रत्ति को 
खीकार फिये बिना भी हम जयी होंगे, यह बात क्या इमलोग मानते हैं? महात्मा यदि 
बीरपुस्थ होते अथबा लड़ाई करते तो भाज दम इस भाँति उनका स्मरण नहीं करते। 
क्योंकि छड़ाइयाँ लड़ने वाऊे वीरपुरष तथा बढ़ें-बढ़े सेनापति प्ृध्यी पर बहुत जन्मे हैं। 
पमुष्य का युद्ध धमेयुद्, नेतिक युद्ध दै। घम्मेबुद्ध में भी निष्दरता है, बह गीता और 
मदामारत में दसने देखा है। उसमें बाहुबक का स्थान है या नहीं--स प्रश्न के छिए 
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शास्त्रों के तर्क नहों उपस्यित कहंगा। इऊिन्तु यह जो अनुशासन है--मरूगा फिर भी 
मारूगा नहों--भौर इसी प्रकार जयी होऊंगा- यह एक' बहुत बढ़ी बात है, एक मंत्र है। 
यह चातुरी अभवा कार्योद्धार विषयक परामश नहीं। धर्मगुद्ध बाइर जीतने के लिए नहीं, 
हारकर सी विजय प्राप्त करने के छिए है। घर्मयुद्ध में मरणोपरान्त णो शेष रहता है-- 
हार से निकलकर जीत होती है, मृत्यु के उपरान्त भम्त है। जिन्होंने इस तथ्य को 
जीवन में उपलब्ध कर स्वीकार दिया है, उनकी बात मानने के लिए हम बाध्य हैं । 

इसके मूछ में एक शिक्षा का छोत है! यूरोप में हमछोगों को खाधीनता की ऋत्मषता 
भौर स्वदेशीपन का विषाक्त रूप देखने को मिलता है। भवश्य ही प्रारंभ में उन्हें बहुत ही 
फल प्राप्त हुए, भनेक ऐश्वय लाभ हुभा। उस पाधचात्त्य देश में ईसाई धर्म को मात्र मौखिक 
हुप में प्रहण किया गया है। ईसाई धर्म में मानव-प्रेम के बहुत ठदाइरण हैं; भगवान ने 
मनुष्य बनकर मनुष्य के शरीर में जितने दुःख, पाप हैं--सब अपने शरीर में धारणकर मनुष्यों 
को बचाया है-इसी मत्य में, परकोक में नहों। जो सर्वाधिक दरिंद्र हैं, उन्हें बष्ण 
देना होगा, जो निरभ्न हैं--उन्हें अन्न देना होगा--ये बातें ईसाई धर्म में जितनी स्पष्टता से 
व्यक्त हैँं--वंसी अन्यत्र कहीं नहीं। 

महात्मा जी एक ऐसे ही ईसाई साधक से मिल पाये थे, जिनकी निरंतर चेष्टा थी कि 
मानव को स्थायोचित अधिकार से आधामुक्त किया जाय। सौसाग्यवश उसी यूरोपीय 
ऋषि टाल्टाय के निकट महात्मा गान्धी ने ईसाई धर्म की अहिंसा नीति की थाणी को 
यथार्थ रूप से प्राप्त किया। दूसरे सौभाग्य का विषय है कि यह थाणी एक ऐसे व्यक्ति 
की है जिन्होंने संसार की बहुत सी विचित्र जानकारियों के फलस्वरूप इस अहिंसक नीति के 
तत्त्व को उदूमावना अपने चरिश्र में की। मिशनरी अथवा व्यावसायिक प्रचारकों के पास 
मान प्रेम की र॒टो-रटाई बोली उन्हें सुननी नहीं पड़ी। इंसाई वाणी का यह एक भद्दत्त्वपूर्ण 
अवदान पाने को अपेक्षा हमें थी। मध्ययुग में मुसलमानों के पास से भी हमलोगों ने 
दान पाया है। दादू , कबोर, रज्जब भादि साधु प्रचार कर गए हैं -जो निर्मल, जो मुक्त, 
जो आत्मा की श्रेष्ठ सामग्री है--पद रुद््वार मन्दिर में कृत्रिम अधिकारी विशेष के छिए 
पहरा ऐेने को नहीं; वह निन्‍्ध रूप से सवमानष छी सम्पदा है। युग-युग में ऐसा ही 
घटित होता है। जो भहापुरुष हैं दे समरत पृथ्वी के अबदान को अपने माइात्मय द्वारा ही 
प्रहण करते हैं, और प्रहण कर उसे सध्य रुप में प्रतिष्ठित करते हैं। अपने माहात्म्य 
द्वारा ही राजा एथु ने रत्न भाहरण के लिए पृथ्वी का दोहन किया था। जो श्रेष्ठ 
महापुर् हैं, वे सारे धर्म, इतिहास भौर नीति से परष्यी के श्रेष्ठ दान को ग्रहण करते हैं । 


महांत्मा गान्‍्धी और ग्ररुदेव रवोन्द्रनाथ ठाकुर का 
पत्र-ब्यवहार 


पुलिन बिहारी सेन 


भागे हम गान्थीजी और शुरदेव के बीच हुए पत्राचार से कुछ चुने हुए पत्र प्रकाशित 
कर रहे हैं। दोनों के भीच पत्रायार सन्‌ १९१३-१४ में प्रारंभ हुआ और १९४० तक 
चछता रहा। सम्पूर्ण पत्रावक्षी पुरक रुप में शीघ्र ही विश्मारती की भोरते 
प्रकाशित होंगी । 

जब यान्धीजी ने यद अनुभव किया कि दक्षिण अफ्रीका में ठनका काये समाप्त 
हो गया है तो १९१५ में वे भारत छौट आए। उनके फिनिक्स भाश्नम के सदस्य उनके 
भारत पहुँचने के पहले हो भापहूँवे थे। गान्धीजी के सामने उनके आवास को व्यवस्था का 
प्रभन था, वे चाहते थे कि सब सद्श्य हकट्ट रहें भौर फिनिक्स में उनकी जो दिनचर्या थी 
उसका वे पालन कर सके। श्री सी० एफ" एण्ड्रयूज़ ने पहछे तो उनके निवास की 
व्यवस्था गुद्कुल कांगड़ी में को, और बाद में शान्तिनिकेतन आश्रम में। यह पत्र ठसी 
समय छिखा गया था ; 

डां० जी* तेन्दुल्कर ने अपनी कृति 'सहात्मा-१ में रवीन्द्रनाथ के गान्धीजी फो लिखे 
इससे भी पहलछे के ( १९१३ ई० के ) एक पत्र की चर्चा की है जिसमें उन्होंने दक्षिण 
आफ़िका में गधीजी के संघ की चर्चा करते हुए कह्दा था कि “बह मनुष्यत्त की सीधी 
चढ़ाई है, हिंसा के रक्तरंजित मा द्वारा नहीं किन्तु गौरबमय थेये तथा षीरोचित स्व-त्याग 
के द्वारा [? 


१९१४ 


“प्रिय श्री गांधी, 

मुझे इस बात से सचमुच बहुत प्रसज्ञता हुईं कि आपने मेरे विद्यालय को एक ऐसा 
उपयुक्त और संभावित स्थान समम्ता जहाँ भापके फिनिक्स स्‍्कूछ के छड़के, खूब वे भारत में 
आवे', भाश्रय के सदें। भौर मेरी बह प्रसक्षता तब और बढ़ गयी जब मेंने उस स्थान पर 
उन प्यारे बब्दों को देखा। हम सभी ऐसा महसूस करते हैं कि डूमारे लड़कों पर उनका 
प्रभाव बहुत सूस्यबान्‌ होगा और मुझे आशा है कि दूसरी भोर वे भी कुछ काम पा सकेंगे 
जियते शाम्तिनिकेतन में उनका प्रवास फ़लदायक सिद्ध होगा। में यह पत्र आपको 


रेडड पिश्वमारतो पत्रिका 


भम्यबाद्‌ देने के किए दिस रहा हूँ कि भापने अपने बच्चों फो हमारे भी बच्चे बनने का 
अवसर दिया; और इस तरह हम दोनों के जीषन फी साघना के थीच एक जोबन्त कड़ी 
बनने का अवसर दिया । 


भाषका अत्यंत साहईपूर्तक 
रपौनलाथ ठाकुर । 


माचे-अप्रेल १९१९ में गांधीजी ने कुछ कानूनों के विरुद्ध सविनय अबज्ञा प्रदर्शन के माध्यम से 
सत्याप्रहद भान्दोलन संगठित किया, ६ अप्रेष्ठ को पूरे देश में रॉलट विधेयक के विरोध में 
हक़्ताल रखने की घोषणा की गईं। महात्मा गांघी को आशचयेजनक समर्थन मिला, किन्तु 
सर्वत्र छोग उतने शांत और भहिंसानुयायी नहीं रहे जितनी गांधीजी ने उनसे भाशा की थी | 

रबीन्ननाथ ठाकुर ने भद्दात्मा गांधी को १२ अप्रेल को भेजे एक खुले पत्र में उनको 
जुरष्यों का महान नेता' बताया भौर उनके सिद्धान्तों की तुलना मद्दात्मा बुद्ध के उपदेशों से 
की तथा यह भी संकेत किया कि गांधीजी द्वारा संचालित 'सदू की सहायता से भसदू के 
विरुद्ध संघष' “वीरों के छिए है, सामयिक चेतनाओं द्वारा उत्तेजित व्यक्तियों के लिए नहीं है। 
एक पक्ष की बुराई स्वामाविक रूप से दूसरी ओर बुराई पेदा करती है, भन्याय हिंसा की 
मोर छे जाता है और अपमान प्रतिशोध की ओर ।” 


शान्तिनिकेतन 
अप्रेछ १२, १९१९ 
भप्रिय महात्माजी, 
शक्ति अपने समी रूपों में विवेकद्दीन है, वह आँख पर पट्टी बंधे गाड़ी खींचते हुए घोड़े 
के समान है। इसमें नेतिकता का प्रतिनिधित केवछ उस व्यक्ति में ही होता है जो घोड़े 
को हाँकता है। शान्तिपूर्ण सत्प्राभह बह शक्ति है जो अपने भाप में अ्रनिवायेतः नीतिनिरपेक्ष 
नहीं है, इसका उपयोग सत्य के विरुद्ध तथा उसके पक्ष में मी किया जा सकता है। सब 
तरद की शक्तियों में निद्वित खतरा तब और भी हढ़ हो जाता है लब उसके सफल होने की 
संभावना हो क्योंकि तब वह लोस बन जाता है। 
मुझे साल्म है कि आपका उपदेश अच्छाई के बलपर बुराई से युद्ध करना है। किम्तु ऐसी 
लड़ाई बीरों के छिए दे, न कि उन छोगों के छिए जो क्षणिक उत्तेजनाओं द्वारा प्रेरित होते 
हैं। हुराई एक भोर तो खमाबतः बुराई पेदा करती है और दूसरी भोर उन अन्यायों, को थलो 
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हिंसा की मोर केजाते हैं तथा अपमान का जो प्रतिशोध चाहता है। दुर्भाम्ययदश इस तरह 
की शक्ति का जन्म पहले से ही हो चुका है और या तो भय या कोघ के छारण हमारे प्रशासन 
में इमारे साथ ऐसी सझ्तो बरती है कि उसका जिर्चित परिणाम यह हुआ कि इमसें से कुछ 
में भोतर ही भीतर क्रोध की ज्वाला घधको है और अन्य लोगों में हिम्मतपस्ती भई है । 

इस संकट में आपने मानवजाति के एक महान्‌ नेता की तरह ठस आदशे में अपने पिस्वास 
की घोषणा की है जिसे भाप जानते हैं कि वह भारत का है, बह आदश् जो किये हुए प्रतिशोध 
की कासना तथा भात॑क के फलल्वरूप जन्मी निरीह समर्पण की भावना के विरुद्ध है। भापने बही 
वात फही है जो भगवान धुद्ध ने अपने समय में कही भर जो हरकाछ के लिए लागू होती है । 

“अवकोधेन जिने को्थ असाधु साधुना जिणे |! 
अर्थात्‌ क्रोध को भक्रोध की शक्ति से जीतों और बुराई को अच्छाई की शक्ति से । 

भच्छाई की इस शक्ति को अपनी निर्भयता से अपने सत्य और अपनी ताकत छो सिद्ध 
करना होगा ; उस दबाव को अस्वीकार करना होगा जिसकी सफछता भातंकित करने की 
दाक्ति पर निर्भर करती है और जिसे भपने विष्यंशकारी उपायों से पूरी तरइ से निःशत्त जनता 
मैं आतंक फेलाने में हिचक नहीं। इसमें यह मालूम होना चाहिये कि नेतिक विजय सफछता 
में नहों है, भौर;मसफलता से:उसकी गरिमा और मूल्य नष्ट नहीं होते। जिन्हें आध्यात्मिक 
जीवन में विश्वास है वे जानते हैं| कि ग्रछत बात के विरोध में खड़े होना ही, चाहे उसके 
पीछे कितनी ही अधिक भौतिक शक्ति क्‍यों न हों, अपने भाप में विलय है, भौर यह भपनी 
हार के बावजूद मी आदश के प्रति सक्रिय बिश्वास की विणग्र है। 

में ने सदा अनुमव किया है और बराबर कहा है कि किसी राष्ट्र क्रो स्वर्तत्रता का महान 
उपहार कसी भो दान में नहों सि्त सकता । उसे प्राप्त करने के लिए हमें उसे जीतना होगा। 
और भारत को उसे जीतने का अवसर तब आयेगा जब बह सिद्ध कर देगा कि नेतिक दृष्टि 
से वह उन छोगों से श्रेष्ठ है जो अपने विजयाधिकार के फहल्मरूप उस पर शासन कर रहे हैं। 
कष्ट सहने के तप को स्वीकार करने के छिए उसे सहर्ष तेयार रहना चाहिए, वह पीढ़ा जो 
महान व्यक्तियों का ताज है । बच्छाई में पूर्ण बिश्वास से युक्त होकर उसे ठस दम्म के सम्मुख 
सन कर खड़े हो जाना चाहिए जो मात्मा की शक्ति का उपहास करता है । 

भर भाप अपनो मातृभूमि में, उसको आवश्यकता की घड़ी मैं, उसे उसके कप्य का स्मरण 
कराने, विजय के सच्चे भाग पर उसे के जाने, बतेमान राजनीति को उसकी दुर्बृता से मुक्त 
करने पहुँचे है, यह राजनीति कत्पना फरती है कि उसने अपना लक्ष्य प्राप्त कर छिया है जब 
उसे कूटनीतिक बेईमानी के शाही तरीकों ते कुछ सफलता मिछी हो । 


२४६ विश्वसारतो पत्रिका 


इसलिए में दवर्दिक प्राथना करता हूँ कि भाषके संघ में कोई ऐसो बात सम्मिक्तित ने हो 
जाय जो इमारी आध्यात्मिक खत्ंत्रता को दुनेछ कर दे, और सत्य के किए बलिदान कोरे वाग्भाल 
के दुराप् में पतित न हो जाये, तथा आत्मप्रबंचना में परिणत न होजावे जो पवित्र नामों के 
पीछे अपने को छिपाए रहती है । 

भूमिका के रूप में इन थोड़े से शब्दों के पश्चात्‌ भापके छुम काम में कबि के योगदाल 
के छप में मेरी नीचे फ्रो प॑क्तियाँ सोकार कोजिए :--- 


मुझे इस विश्वास में अपना सिर ऊँचा उठाने दो कि तुम हमारे भाश्रय दो ; 
कि समस्त भय तुम्हारे प्रति जघन्य भविश्वास है । 
मानव का सय १ किन्तु संसार में बह कौन सा व्यक्ति है, 
बह फौनसा राजा है, हे राजाघिराज । जो तुम्हारा प्रतिद्वन्दी है, 
जिसने मुझे प्रतिक्षण तथा पूण सत्य के साथ जकढ़ रखा है । 
इस संसार मेँ ऐसी कौनसी शक्ति है जो मुझसे 
मेरी स्वतंत्रता छीन सकती है १ क्या तुम्हारों बाहं 
कारागृह के प्राचोरों को भेदकर बंदी तक उसकी 
आात्मा को पूण रूप से मुक्त करने के छिए नहीं पहुँचती / 
और क्या झत्यु के भयसे में उस शरीर से चिएका रहूँ 
जेसे कि कोई कृपण अपने जह खजाने से, 
क्या मेरी यह भात्मा क्षाश्वत जीवन के लिए शाखत 
भाहान पर नहीं तड़पी है १ 
मुझे यह ज्ञान दो कि सथ पीढ़ाएं और सत्यु क्षणसरकी 
छायाएँ हैं ; कि तेरे सत्य भौर मेरे बीच फंछी अंधी शक्ति 
सूर्थोदय के पूर्व का कुह्टासा मात्र है ; तुम ही सर्देव के लिए मेरे 
अपने हो भौर दाक्ति के उस दप से महानतम हो जो 
अपने खतरे से मेरे मनुष्यत्म का उपहास करने का 
पाइस करती है । 
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२ 


यह मेरी प्रार्थना है, मुझे प्रेम की चरम शक्ति दो, 
तेरी इच्छा के अनुसार बोछने, काये करने, 
कष्ट सहने की, सब कुछ त्यागने या 
भकेके छोड़दिए जाने की शक्ति दो | 
मुझे प्रेम का चरम विश्वास दो यह मेरी प्रार्थना है, 
सत्यु में जीवन का विश्वास, प्राजय में विषय का, 
सौंदर्य को सुकुमारता में छिपीशक्ति का, और पीड़ा की 
गरिमा का जो भाघात स्वीकार करती है, किन्तु 
जो प्रतिशोध से घृणा करती है । 
आपका सश्ञाईपूलंक, 
रबी खनाथ ठाकुर 


महात्मा जी के जीबनी लेखक तेन्दूलकर ने लिखा है कि गान्धीजी भी युरुदेव के 
समान ही चिन्ता कर रहे थे। उन्होंने स्वीकार किया कि जनता को नागरिक अबन्जञा 
भान्दोछन करने के लिए भाह्ान करने में उन्होंने हिमालय जेसो बड़ी भूछकी। इसके पूछ, 
उन्होंने अनुभव किया कि उन्हें जनता को सत्याग्रह का सिद्धान्त सक्ती भाँति हृदयज्ञम 
कराना क्ाहिए था। १८ अप्रेछ को महात्माजी ने भांदोलन सामयिक रूप से बंद कर दिया। 
किन्तु उन्होंने यह कहा कि जनता द्वारा की गई दिंसा के लिए सत्याअह को न तो उत्तरदायी 
ठहराया जा सकता है और न उससे हिंसा को प्रोत्साइन मिझछा। इसके विपरीत सत्याप्रह ने 
पहछे से विद्यमान गेरफानूनी तत्त्वों को रोकने में सहायता की है, मरे ही उसका प्रमाव 
थोड़ा रहा हो । 

आगे दो संक्षिप्त पत्र यह दिखाने के लिए दिए जा रहे हैं कि रवीन्द्रनाथ ठाकुर और 
महात्मा गान्धी के बीच महत्त्वपृण विषयों पर मतभेद था। यह स्ंबिदित है कि 
रवीचनाथ ठाकुर महात्मा जो की गतिशील आत्मिक शक्ति' और 'अनवरत आत्मत्याग' के 
प्रबांसस थे किन्तु उनके द्वारा संचाक्षित 'असहयोग भान्दोकन, घस्से पर उनके विचारों तथा 
विहार के भूकंप के कारणों के संवंध में प्रकट किए विचारों का शुरुदेव समर्थन नहीं कर सके। 
इद विषयों पर झुका विषाद चऊा | किन्तु उसके होते हुए सी ठनमें परस्पर एक दूसरे के 


श्ड्८द घिश्वमारतो पश्चिका 


प्रति सद्भाव में कमी नहीं आई, यह बढ़ता ही गया। अंत में महात्मा जी ने इस महत्त्वपूर्ण 
खोज के साथ फि 'हमारे बीच वास्तविक मतमेद नहीं है” कह कर विवाद को ससाप्त किया । 

इन दो पत्रों का ठीक-समय शात नहीं हो सका, किन्तु यह उत्केख किया जा सकता 
है कि १९२५ के प्रार॒भ में भाचाये प्रफूछचंद राय ने च्खाँ में विश्ाास न होने के कारण 
रबीशनाथ की आलोचना की थी। इस प्रसंग में रवीन्द्रनाथ ने एक निंध में अपने 
विचार प्रकट किए थे और यह स्पष्ट किया था कि क्यों वे महात्मा गांधी के चत्याँ विषयक 
विचारों को स्वीकार नहीं करते। संभव है नीचे दिए पत्र का उसी संग से संबंध हो । 


शान्तिनिफेतन 

बंगाल, भारत 

२७ दिसम्बर, १९२५ 
“प्रिय महात्मा जी, 

मैंने आपका बह पत्र देखा है जो आपने शास्त्री महाशय को लिखा है। पत्र आपकी 

सदाशयता से परिपृण है। आपको बिज्वास-दिछाता हूँ कि अगर आपने कसी भी, जिसे 
आप सत्य मानते हैं उसके छिये मेरी कही आलोचना सी को तो उससे हमारे बेयक्तिक 
सम्बन्धों पर, जो पारस्परिक आदर की भाषना पर भाषृत हैं, कोई भाौँच नहीं भायेगी, 
वे ठस तनाव को सह सकेंगे। 


नमस्कार पूर्वक, 
रघीन्द्रनाथ ठाकुर' 
“प्रिय शुरदेब, 
में आपके मधुर पत्र के लिये भारी हूँ । इससे मुझे बड़ी राहत मिली । 
सावरमती आपका सच्चाईपूनेक, 
३, १, ३६. मो० क० गाँधी 


१९२९ में सद्दात्मा जी की शिष्या कुमारी स्केढ, जो मीरा बहन के नाम से सुपरिचित हैं, 
शान्तिनिकेतन भाई थीं। उनको छिखे पत्र में रवीन्द्रनाथ ने ग्रह समझाया कि गांधी और 
रबीवनाथ सानव छीवन के दो पहलुओं का प्रतिनिधित्व करते हैं और दोनों एक दूसरे के 
पूरक हैं ; कवि के शब्दों में 'महात्म। जी तपस्या के पेगम्बर हैं और में भाननद्‌ का कवि हूँ”। 
पूरा पन्न नीचे दिया जा रहा है-- 


महात्मा सासरधी और शुरुदेव रपीमस्नाथ ठाकुर का पत्र-व्यपद्ार श्र 


शान्तिनिकेतन 
१९ जनवरी, १९२९। 
प्रिय मीरादेषी, 
मुझे यह देखकर अत्यधिक प्रसक्षतां हुई कि इस आश्रम के छोटे से प्रवास में आप 
शान्तिनिफेतन की अन्तर्मावना से अनुप्राणित हुईं । मानव जीवन के दो पहल हैं--पहला 
धत्यानुशासन और दूसरा है--अभिव्यक्ति की पूर्थता। सावरमती उस सत्यानुशासन का 
प्रतिनिधित्व करता है; क्योंकि महात्माजी विद्युद्ध सत्य को छेकर पैदा हुए, इनका उसके 
साथ भात्मसात्‌ हो गया है। एक कवि होने के नाते मेरा उद्देश्य जीषन-स्फू्ति को 
अभिव्यक्ति देना है। में समनता हूँ कि शान्तिनिकेतन अपने सभी कार्य कछापों में 
उस आादश को साथे रखता है। हमारे नेताओं में ( कम से कम बंगाल में ) सत्य को 
कसी, हमारे राजनीतिशों द्वारा आत्म-प्रफाशन, भौर इसी प्रकार पिछली कांभ्रेंस में असत्य का 
बुरी तरह अभ्रतिष्ठाजनक अदशन हुआ है। महात्माजी के भाश्रम में उनके उद्देश्य ने जो 
स्वरूप प्रहण किया है उससे उसकी महत्ता पर प्रकाश पड़ता है। उसके साथ ही आवश्यकता 
है बुद्धियेमब की, जीवन-ज्योति को, भर्तित्व कीं भानन्द्मयी चेतना की भौर झजनात्मक 
प्रयासों में उसकी असिव्यक्तियों की जो केवल हमें विस्मृति के गते में जाने से बचाती है। 
उपनिषद्‌ के अनुसार तपस्या और आनन्द के पारस्परिक विरोध के बीच का सामंजस्य ही 
सजन के मूछ में है और महात्माजी तपत्या के अन्तद्र श हैं और में भानन्द का कवि हूँ । 
भाषका सच्चाईपूर्वषक 
रवीननाथ ठाकुर 


१९३१ में रबीख्नाथ ठाकुर ने अपने जीवन के ७० वर्ष पूरे किए। हस अवसर पर “द० गोल्डन 
बक आफ टेगोर' नामसे उनको एक अमिनन्दन प्रंथ समर्पित किया गया था जिसमें संसार 
के अनेक देशों से उनक मित्रों, प्रशसकों ने लेख, संदेश भेजे थे। मह्ात्माजी इस ग्रंथ के 
संयोजर्कों में से एक ये। प्रंथ के संपादक रामानंद चेटजों को गुरंदेव के साथ भपने व्यर्िगत 
संबंधों की चर्चा करते हुए लिए था : 

“प्रिय राबानन्द बालू, 

“द्‌ गोल्डन घुक आफ टेगोर' ( टेगोर की स्वणिम पुस्तक ) के लिए यह मेरा योगदान है। 

इजारों देश वासियों के साथ मैं भी अपने को उसका ऋणी मानता हूँ जिसने अपनी 
काव्य-प्रतिमा और जीबन की अन्यतम्‌ झुचिता से सारत को विशृव की दृष्टि में ऊँचा उठाया है; 


२७७० विश्वभारतों पत्रिका 


दिन्‍्तु मैं इससे भी अधिक ऋणी हैँ । क्‍या उन्होंने शान्तिनिकेतन में हमारे भाभम में रहने 
बाछे छोगों को जो मेरे दक्षिण भ्िका से जाने से पूर्व वहां गये, भाश्रय नहीं दिया? अन्य 
सम्बन्ध और स्मृतियाँ इतनो अधिक पुनीत हैं कि उन्हें सापंजनिक भ्रद्धाणकि के रूप में व्यक्त 
नहों किया जा सकता | 


शिमला आपका सच्चारैपूर्वक 


२१, ७, ३१ मो० क० गांधी' 


जनवरो १९१२ में भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस को कार्यकारिणी समिति ने, जो महात्मा गांधी 
के नेतृत्व में कार्य कर रही थी, सरकार की दमन नीति का विरोध फरने के लिए नागरिक भवज्ञा 
भान्दोकन छेड़ दिया और महात्माजी को यरवद्षा जेल में रोक दिया। महदेव देसाई के 
शब्दों में “उनको गिरफ्सारी के कुछ क्षण बाद' प्रातःकाछ चार बजे महात्मा गांधी ने रबीखनाथ 
को नीचे छिखा पत्र लिखबाया : 
छवतेम्‌ रोड 
बम्भई 
३ जनवरी, १९३३ 
प्रिय शुरुदेष, 
भसी में अपने थके अंगों को चठाईं पर फेला रहा हैँ भौर जेसे हो नोंद की एक सपकी लेने की 
कोशिश की कि आपका स्मरण आया। में चाहता हैं कि भाप अपना सर्वश्रेष्ठ इस 
पड्ञ ज्याला को दे' जो प्रज्वछित की जारही है 
ससनेह, 
मो० ७० यांघी' 


भगरत १९३२ में ब्रिटिश सरकार ने कम्यूनछ एवार्ड की घोषणा की, जिसमें अछछूतों' के 
किए अक्कम निर्वाचन व्यवस्था थी, गांधीजी ने ठुरत घोषणा की कि वे जीबनोत्सगे करके भी 
उसका बिरोध करेंगे जिससे अक्वृश्य सदा अध्यृधय बने रहेंगे। उन्होंने भामरण अनद्षान 
करने का निश्वय किया जबतक कि सरकार अपने निर्ण य फो न बदल दे | 

अनशन २० सितंबर को आरंस डोने बाला था, और १९ सितंबर को रवीम्रनाथ 
ठाकुर मे नीचे छिखा तार महात्मा यांधी को भेजा 


मदात्मा गारणों और शुर्देय रवील्यूनाथ ठाकुर का पत्र-व्यवदार २७१ 


अद्दात्मा गाँधी, यरणठा जेल, पूना। 

भारत की एकता और उसकी सामाजिक अख़ढता के लिये बहुमूल्य जौवन का बछिदान 
कर देना ठचित हैं। यद्यपि हम पहले से नहों कई सकते कि हसका प्रभाव हमारे उन 
शासकों पर क्‍या पढ़ेगा जो यह नहीं समझते हैं कि इसका मंहर्व हमारे देशवासियों के लिये 
कितना अधिक है। हमें पूर्ण विश्वास है कि हमारे अपने देशवासियों के बन्तःकरण के प्रति 
ऐसे आत्म बछिदान का चरम निवेदन ध्यर्थ नहीं जायेगा। मुझे पूरी आशा है कि इम 
कटोर न बनकर इस राष्ट्रीय दुखद घटना को चरम परिणति तक नहीं पहुंचने देगे। हमारे 
शाक सन्तप्त हृदय आपकी इस मद्गान तपश्या का श्रद्धा और प्रेम के साथ भनुसरण करेगे। 
१९, ५ ३२ खीननाथ ठाकुर! 


२० सितम्बर को प्रातःकाल महात्मा गांधी ने रवीन्द्रनाथ फो लिखा : 
सेन्सर किया हुमा 
हस्ताक्षर - भस्पष्ट 
मेजर--भाइ ० एस० एस० 
सुपरि्टेन्डेन्ट, 
यरवडा केन्द्रीय कारागार । 
"प्रिय गुरुदेव, 
मंगलबार के बढ़े भोर तीन बजे हैं। दोपहर को में अप्निद्वार में प्रवेश करूँगा। 
इस प्रयास में, में आपका भाशीर्षाद चाहता हैँ यदि भाप दे सके। भाप मेरे एक सच्चे 
मित्र रहे हैं; क्यों कि आपने हमेशा मुझसे अकसर खुलकर अपने मन की बाते कहीं हैं। 
मैंने इसके पक्ष अथवा विपक्षमें आपकी निश्चित राय जाननो चाही थी; किन्तु आपने इस 
विषयमें कुछ मी भालोचना करना भस्वीकार किया है। हालांफि भब यह मेरे ठपषास के 
बीच में हो संभव है, में आपकी आलोचना का फिर भी स्वागत कहूँगा अगर आपका 
सन मेरे कार्य की भत्सेना करता है । 
यदि आपका सन मेरे काये को समर्थन दे सके तो में आपका भाशीर्वाद भाहूँगा। 
इससे मुम्के आत्म-बक मिकेगा। मेरा विचार द कि मेने अपनी बाते स्पष्ट रुप से 
कह दी हैं। 
पे सेरा प्यार, 
य« के का«* सो क० गांधी' 


श्७र विभ्वमारतों पत्रिका 


२७-८-ड २, 
१०३० आतः 
ज्यों ही अमी यह पत्र में सुपरिन्टेन्डेन्ट को दे रहा था कि मुझे आपका क्षानदार 
और प्यार भरा तार मिला। मुम्हे इस आँघी में जिसमें में प्रवेश कररहा हूँ; टिके 
रहने की शक्ति इससे मिलेगी । में आपको तार भेजरहा हैँ । 
आपको धन्यवाद | 
मो० क० गांधी' 


रवीन्द्रनाथ के तार के उत्तर में महात्मा गाँधी ने यह तार भेजा : 
“गुरुदेव, शान्तिनिकेतन, पूना २०, ९ १९३२ 
परमात्मा की दया करा सदा अनुभव किया है। आज बढ़े भोर आपका आशी्षाद 

पाने के लिए. आपको छिखा था कि यदि आप का को स्त्रीकार कर सकें, और देखिए 
असी प्राप्त आपके संदेश में वह मुझे प्रभूत रूप में प्राप्त दो चुका है, आपको धन्यवाद । 
२० सितंबर को शान्तिनिकेतन में रवीन्द्रनाथ ने एक ससा में महात्मा गांधीजी के उपवास का 
महत्त्व समम्काते हुए भाषण दिया, और उसी दिन उन से मिछने पूना के लिए रवाना होगए। 
जब महद्दात्माजी ने अपना उपवास समाप्त किया तब वे वहाँ उपस्थित थे, और गीवाजलि से 
उन्होंने महात्माजी को एक भजन सुनाया । 

” क्म्यूनल ऐवाड्ड के संबध में प्राप्त महात्माजी की सफलता से उत्साहित होकर रवीन्द्रनाथ 
ने उनसे निवेदन किया कि थे हिन्दू-मुस्लिम समस्या को हछ करने में अपनी शद्षाक्ति छगावे'। 
उन्हनि लिखा : 


शान्तिनिकेतन 
१, १०, ३५ 
“कलकत्ता, सितम्बर ३०, १९३२” 

महात्माजी, 
इन थोड़े से दिनों में भर्समव को संभव होते देखकर हमारी जनता घ्तंभित है और उन्हें 
इस चात का बहुत सन्तोष है कि भाषके प्राण बच गये। अब यद्वी एक उपयुक्त अक्सर है 
कि जब आपके द्वारा दिया गया एक निरिचित आदेश हिन्दू समाज को हस बात के हछिये प्रेरित 
करेगा कि बह मुसलमानों को अपने सामान्य उद्देश्य की पूर्ति के लिये प्रसक्त करने का भरसक 
प्रयत्न करे। अस्पृश्यता के लिये आपके संघषे से मी अधिक कठिनाई इसकी सफलता की है। 


महात्मा सान्‍्थी भौर गुरदेय रघीव्दनाथ ठाकुर का पन्न-व्यवहार २५३ 


क्योंकि इम में से अधिकतर को्ों में मुसल्मानों के श्रति एक गहरी उपैश्ञ है और उन छोगों 
में भी हमारे छिये कोई भपिक प्रेम तही है”, किन्तु आप यह जानते हैं कि किस तरह उतके 
हृदय जीते जा सकते हैं वो दुराप्रदी हैं। और, हुमे पूरा विश्वास दै कि आपमें ही बह प्यार 
और स्थिरता है जो युगों से संचित इृणा को दूर कर सके । में नहीं जानता कि किस तरह 
राजनेतिक परिणामों को आंका जाय ; किन्तु मेरा विश्वास है कि इससे अधिक फीमती बात 
फोई और नहीं हो सकती, जिंससे उनका विश्वास अजित किया जा सके और उनको इस बात 
का विज्ञास दिलाया जा सके कि हम उन को कठिनाइयों भर दृष्टिकोण को समझते हैं। वेसे, 
मैं आपको क्या सलाह दे सकता हैँ। और क्या करना चाहिये 2 इस सम्बन्ध में आपके निर्णय पर 
ही मुम्ते पृ्ण विख्वास है । किन्तु केवक्त एक धुककव देने का साइस कर रहा हूँ कि भाप 'हिन्दू 
महासमा' से आम्रह करे' कि बह अन्य वर्गोंके प्रति समम्कोले का रुख दिखलाये। 
मुम्हे पूण विश्वास है कि आप धाक्ति प्राप्त कर*रदे हैं और प्रति पह अपने आसपास शक्ति 
और आशा को जन्म दे रहे हैं । 
श्रद्धान्बित स्नेह के साथ, 
सदेव आपका, 
रवीननाथ ठाकुर' 
उत्तर में महात्मा गांधी ने लिखा : 
“प्रिय गुरुदेव, 
भाषका सुन्दर पत्र मिछा । में प्रतिदिन आछोक का अलुसन्धान फरने में छगा हूँ। 
हिन्दू भौर मुसलमानों की यह एकता मो भेरे जीवन का उद्देश्य है। ये प्रतिबन्ध भी मेरे 
डछिये गाघधाएं' हैं ; परन्तु में जानता हूँ कि जिस दिन, मेरा आछोक से साक्षात्कार हो जायग्रेगा 
बह इन प्रतिबन्धों का उच्छेदन कर देगा। इस बीच में प्रार्थना करता हूँ, यथपि भमी 
उपवास प्रारंभ नहीं किया है। 
मुम्े आशा है कि पूना में कठिन परिश्रम और उतनी थकाने बाली छम्बी यात्रा के कारण 
आपकी हाछत बिगड़ी नहीं होगी । 
महादेव ने पिछके माह क्री २० तारीख को गाँव वालों के लिये आपके सुन्द्र उपदेदा का 
अनुवाद हम छोगों के किये किया। 
प्यार सद्दित, 
९६ १०, ३२, भाषका, 
ग० पे० जे० मो० क० सांधी' 
१४७ 


६५४ पिश्यसारती प्रत्निका 


अपने 'महान्‌ उपवास' के पश्चात्‌ गान्घीजी पूर्णझपसे अध्यृश्यता निवारण कार्ये में छटथ गए, 
और उनके द्वारा प्रस्तावित सुघारोंमें से एक था कि 'अछूतों' के किए सब मंदिरों के हार मुक्त 
कर दिए जावें। इस प्रसंग में रवीन्द्रनाथ ने महात्मा गाँधी को दिखा: 


मारे १९३३ 


“प्रिय महात्माणी, 

मुम्े यह बात बिल्कुल पसन्द नहीं है कि किसी एक विशेष समुदाय द्वारा शोषण के 
विशेष उद्देश्य के छिये आध्यात्मिकता को हट और गारे से बने मन्दिर में घेरा जाय। मुझे 
पूर्ण विश्वास है कि सीधे सादे छोगों के लिये यह सभव है कि वे:ईश्वर की उपस्थिति को खुली 
हवा में अनुमव कर सके' जहाँ किसी तरद की कृत्रिम बाघाएं नहीं हैं। ब'गाछ में हम एक 
ऐसे सम्प्रदाय को जानते हैं जो अपढ़ है और ब्राह्मण-धर्म -परम्परा से मछ॒ता है; किन्तु जिसमें 
पूजा के अत्यन्त सामान्य स्वरुप के द्शन होते हैं। भन्दिरों में घुसने के सम्बन्ध में उनके 
लिये जो प्रतिबन्‍्ध था ठससे ही उन्हें अपनी आत्मानुभूति की शुचिता में सहायता मिकी । 

ईश्वर सम्बन्धी परम्परागत वियार और पूजा के परम्परागत खरूप धामिक रिवाजों के 
नेतिक मूल्य फो शायद ही महत्त्व दे पाते हैं, उनफा असछी मूल्य उन प्रथाओं के अनुछप होने 
में है जो पुजारियों के मस्तिष्क में पविश्नता भौर प्रतिबन्ध की साषना उत्पन्त करते हैं। जब 
हम उनसे न्याय भौर मनुष्यता के नाम पर तक फरते हैं इम ठसे बिल्कुछ ही भूछ जाते हैं ; 
क्योंकि जैसा कि मेंने पहछे फह्ा है कि उद्देश्य के सम्बन्ध में नेतिक पुनरावेदन का उनके 
निकट कोई अथ नहीं है और आप जानते है कि बहुत सी प्रधाएँ और पौराणिक प्रस'ग हमारे 
अनेक सम्प्रदायों भौर ऐसी प्रधाओों से सम्बन्धित हैं जो अप्रतिष्ठाजननफ और अविवेकी हैं । 

घमफी एक परम्परा मन्दिर पूजा से सम्बन्धित है और यद्यपि इस तरह क्री प्रम्परायें' 
नेतिक-हृष्टि से गछत और नुकसानदायक हैं तथापि उनकी पूर्णतया उपेक्षा नहों को जा सकती। 
ब्ाँ पर सवाल उनमें परिषतेन उत्पन्न फरने का तथा उनके क्षेत्र को अधिक व्यापक बनाने का 
लथा चरित्र का है। जहाँ तक तरीकों के अपनाये जानेका सबाल है वहाँ राय भरक्तग अल्तर 
हो सफती है । 

परम्पराओं की सुरक्षा का भार जिन छोयों पर है उनके अनुसार वे उनको बनाये रखने 
के छिये इस तरह काये करते हैं जेसे वे उनकी सम्पति हों ; क्योंकि वे सन्दिरों में मूति-पृणा को 
सुषिधा कुछ विशिष्ट ष्ग के छोगों तक ही सीमित रखते हैं। वे इस तरह की पूजा का 


महात्मा साम्धी और गुरुदेव र्घोच्दुनाथ ठाकुर का पत्र-स्यवहार श्ण५ 


अधिकार से केवल हेसाइयों और मुसलमानों को नहीं देते बत्कि अपने समुदाय के कुछ 
व्गों को सी नहीं देते। खास खास मंद्रि और देव-सूतियाँ उनकी अपनी सम्पत्ति हैं 
और वे उन्हें छोहे फ्री भावमारी में बन्द रखते हैं। यह सब वे पराम्परागत धर्म के 
भजुसार ही करते हैं जिसने उन्हें इस प्रकार की स्वतंत्रता दी है, ब॒तिक यह कहना 'चाहिमे 
कि इस तरह से फछाये करने का आदेश दिया है। कोई सुघारक इस प्रकार की अनेतिक 
परम्पराओं के प्रसंग में बल-प्रयोग नहों कर सकता भौर उसे, जेसा कि वह, अन्य अनुचित 
और नुफसानप्रद्‌ प्रधानों से छड़ते समय फरता है, नेतिक शक्ति का प्रयोग करना चाहिये 
और बराबर उन्हें सुधारने का प्रयास भी । इस तरह को छड़ाई जरूरी है। 

जहाँ तक शान्तिनिकेतन के प्रारथना-मवन का प्रइन है वह सभी लोगों के लिये, 
चाहे ने कोई भो धर्म माननेबाऊे क्‍यों न हों, खुला है। जिस प्रकार उसके द्वार किसी 
के लिये बन्द नहीं हैं उसी प्रकार वहाँ पूजा के रूपमें ऐसा कुछ भी नहों है जो विभिन्न 
धर्मावलम्बियों को भलग रखता दो। दसमारे यहाँ पूजा भादि जक्षों के ते भी दो सकती है, 
उसकी सत्य और शुचिता में कोई भी अन्तर नहीं आायगा, अपितु संभवतः हस प्रकार के 
प्राकृतिक वातावरण में उनमें शद्ध ही होगी। जलवायु भोर मौसम की कठिनाइयाँ तो 
बाघक होती हैं, अन्यथा में नहों समझता कि प्रार्थना के लिये तथा--आध्यात्मिक सत्ता से 
साक्षात्कार के लिये भछग इमारतों की भावश्यकता है | 

मेंने हक ही में लिखी बंगला रचनाओं में से एक कषिता का अनुबाद करके 'हरिजन! के 
लिये मेज दिया है। मुझे पूर्ण भाशा है कि वह 'हरिजन' पत्र के उद्देश्य के अनुरूप होगी 
जिसे में बढ़े चावसे पढ़ता हूँ। भारत के लिये इससे मधिक भाशाप्रद्‌ रक्षण कोई और 
नहों हो सकता कि इस अनशन के परिणाम खहूप भारत को दृम्ित जनता में जागृति 
भारदी है। 

सप्रेम सादर, 
आपका सच्याईपुर्वक, 
रवीननाथ ठाकुर 

१९३४ में बंगाक्ष के मिद्नापुर जिले में सरकार के दमनचक्र का ससराचार सुनकर 
गाँधीजी ने रबीन्नाथ को सिखा : 
'प्रिय शुरुदेव, 

मिद्नापुर में सरकारी कायों के विषय में प्रकाशित समाचारों ने मुस्ते स्लज्ध कर दिया है। 
पंजाब में सन्‌ १९१९ में 'भाशंल् ला के कायो को भपेक्षा ये कार्य मुस्के अधिक निकु्ट 


२०५६ पिश्थमारती पश्चिका 


छरते हैं। यहाँ मुक्ते केवछ “हिन्द ही मिला है। भाष कुछ कर भी रहे हैं! क्या बंगाल 
कुछ कर रहा है १ हमारी भीरता मेरा गा धोंट देती है। या जो में सोचता हूँ ऐसा 
नहीं है, वहाँ फार्यरता नहों है?! क्या आप मुस्ते किसी अकार की सान्लना दे सकते 
हैं। में भाशा करता हैं भाप खश्थ होंगे । 


असीम प्यार के साथ, 
२१, १, ३४, सद्दैव भाषका, 
मो० क० गाँधी 
शुरुदेव ने उत्तर दिया : 
३१ जनवरी, )९३४ 
(प्रिय मद्दात्माजी, 


मिव्नापुर में सरकारी कायो के विषय में छिखित आपका पत्र में प्राप्त कर चुका हूँ। 
मिदनापुर, हस प्रकार की एक अकेछी घटना तो नहीं है। ऐसा प्रतीत होता है, परवशता में 
आतंकित करना सरकार की खीकृत नीति है। सरकार के अवेघानिक और गछत कायो का 
नया विषरण५ समाचार पत्रों में विस्तृत रूप से हम अभी अभी ही प्राप्त कर रहे हैं; किन्तु 
मुझे पर्याप्त भनुभष है इसलिये आश्वय की आवश्यकता नहीं। जहाँ तक इन फायों के छिये 
विरोध प्रकट फरने की बाल है ; अपने जसे पुराने छोगों से में ढरता हूँ क्‍यों कि इनकी 
व्यावहारिक उपयोगिता बहुत कम है। सरकार और हमारे देशवासो मेरे विचार जानते हैं 
इसछिये मुम्मे नये विचार प्रकट करने की आवश्यकता नहीं हैँ। फिर भी में आशा करता 
हू. कि अपने को लिखने के लिये तेप्यार करूँगा मौर एक निवन्ध में में हस विषय को 
आलोचना करूँगा। हस प्रकार जो मुझे अपने स्वभाव और सामर्थ्यानुसार अनुकूल छगेगा, 
अपने ढंग से बिरोध करूँगा | 
असीम प्रेम सहित, 
सदेव आपका, 
रबीननाथ ठाकुर 


शान्तिनिकेतन आश्रम की आधिक स्थिति से रबीन्द्रनाथ चिंतित रहते ये। आाषिक 
कठिनाइयों के संबंध में एण्ड्यूज़ के परांसशो के अनुसार उन्होंने महात्मा गाँधी को 
सखिस्ता : 


मेंहात्मा गारथी और गुरदेव रघीन्द्रवाथ ठाकुर का पत्र-ज्यवददार २५७ 


शान्तिनिकेतव, ( बीरभूम ) 
१२ सितंबर, १९३५ 
क्षेरे प्रिय महात्माजी, 
में प्रसक्ष हूँ कि था की अपनी दाल की यात्रा में सुरेन आपसे आश्रम की आधधथिक 
परिस्थिति के संबंध में बिस्तार से चर्चों कर सके । में जानता हैँ कि आप अपने नाना कायो' 
में कितने व्यस्‍्त रहते हैं और यद्यपि में ने प्रायः भापको अपनी कठिनाइयों से अवगत कराने 
के विषय में सोचा है तथापि ऐसा में ने पहछे कमी नहीं किया। किन्तु चाछों ने भनुरोध 
किया कि आपको परिस्थिति से अवगत कराया जाय, तभी मैंने आपसे चर्चा करने की अनुमति 
दी। तीस वर्ष से अधिऊ में प्रायः अपना सब कुछ अपने जीवन के इस छक्ष्य को भर्पित करता 
भारहा हूँ और जबतर में अपेक्षाकृत जबान और क्रियाशीरू था अकेले ही मैंने कठिनाइयों का 
सामना किया और अनेक संघषों के बीच से यह संस्था नाना पक्षों में विकसित हुईें। भौर 
अब जब में ७५ वर्ष का हूँ, में भनुभव कर रहा हूँ कि मेरे उत्तरदायित्व का धोरक मेरे छिए ज्यादा 
भारी दो गया है मौर अपनी किसी कभी के कारण मेरी अपीले मेरे देशवासियों के हृदयों 
पर उचित प्रमाव ढालने में असफल रही हैं यद्यपि जो कार्य मेंने किया है और जिसको पूरा करने 
के लिए मेंने पूरा प्रयल्ल किया है वह निरिचित रूप से मूत्यवान्‌ है। तुच्छ परिणामों से युक्त 
निरंतर किए मिक्षाटनों ने मेरी दंनिक चिताओों को और बढ़ा दिया है भौर मेरे शरीर को बिल्कुछ 
जजरावस्था को पहुंचा दिया है। भब मुझे आपके मतिरिक्त और कोई नहीं दिखता जिसके 
शब्द मेरे देशवासियों को यह अनुमव कराने में सहायक हों कि यह उनका कत्तव्य है कि वे 
इस संस्था को अपने क्रियाकछापों को पूर्ण विकसित करने में समथ वनाब और मेरे ढछते हुए 
जीवन तथा खास्य्य के भास्तिरी पर में मुझे स्थायी चिताओं से मुक्त करें | 
गहनतम प्रेम के साथ, 
रबीदनाथ ठाकुर 


महात्मा गांधी ने उत्तर दिया 
प्रिय गुरुदेव, 

आपका सामिक पतन्न १ घारीख को प्राप्त हुआ, जब में मीठियों में व्यसस था। श्वयँ 
ही मुझे वह पत्र देने की आशा में अनिछ ने व्यर्थ ही अपने पास रख लिया। में आशा 
करता हैं कि अब उसका स्वास्थ्य बिल्कुल ठीक हो चुका होगा । हाँ, अब मेरे सम्मुख भार्थिक 
स्थिति की बात है। आवश्यक रकस को इकहा करने के छिये में भरसक प्रयत्ष कहँगा। 


२०८ सिश्वमारतों पत्रिका 


इसका आप भरोसा रखें। में अन्धकार में भटक रहा हू'। में रास्ता हँढ़ने का प्रभास कर 
रहा हैं। भापकों अपने प्रयास के परिणाम की सूचना देने में असी समय लगेगा । 

यह कल्पनांतीत है कि आप अपनी इस उम्र में मौर मांगने के छिए निकके । शान्ति- 
निकेतन से बिना बाहर गये दी भापके पास आवश्यक घन पहुँचना चाहिये । 

में भाशा करता हूँ कि भाप स्वस्थ्य हैं। पद्माजी, जो कुछ दिनों पहले आपके साथ थों 
भाज् यहाँ हैं और मुझे बतछा रहीं हैं कि भाय पर भायु का कितना प्रभाव आ गया है । 

श्रद्धापूर्ण स्नेहसहित, 

षर्धा, आपका 
१३ भवक्‍द्ूबर १९३५ ॥। सो० क० गांधी! 


महात्माजी के प्रयास से उद्यागपतियों ने गुरंदेष की स॑स्था को आवश्यक घन देकर उन्हें 
थिंता से मुक्त किया--रुपया मेजते हुए उन्होंने छिला : 


दिल्ली 
२७ भा १९३६ 


“आदरणीय महोदय, 

इस पन्न के साथ सछप्त साठ इजार रुपये का ड्राफ्ट प्राप्त करें, यह राशि हमारा विश्वास है 
कि शान्तिनिकेतन पर होने वाे खच की कमी है, जिसके लिये भाप लगद जगह भपनी 
कला का प्रदृषान कर रहे हैं। जब हमने यह बात सुनी तो हमें छजा का भनुभव हुआ। 
हमारा विचार है कि अपनी वृद्धावस्था में, और भपने गिरे हुए स्वास्थ्य को स्थिति में भापको 
ये कठिन यात्राएं नहीं करनी चाहिए। हम यह स्वीकार करते हैं कि हमें नाम के अतिरिक्त 
संस्था के सम्बन्ध में कुछ भी मालूम नहीं है। किन्तु युग कवि के रूप में आपकी महान 
कीति से हम अपरिचित नहों हैं। आप न केवल भारत के सबसे बढ़े कषि हैं अपितु मानवता 
के एकमात्र कषि हैं। भापकी कविताएं प्राचीन ऋषियों की ऋचाओं का स्मरण कराती हैँ। 
भापने अपनी उत्कृष्ट प्रतिभा से हमारे देश की प्रतिष्ठा बढ़ाई है। और, हम ऐसा अह्ठुमव 
करते हैं कि ईश्वर ने जिन्हें साधनों से संपन्ष बनाया है उन्हें चाहिये कि भापको संस्था 
खाने के लिये जितने धन की भाषश्यफता है, उसे एंक््नित करने के भार से आपको मुक्त करे | 
हमारा योगदान उसी दिक्षा में एक छोटा सा प्रयास है । कुछ कारणों से, जिनका यहाँ उत्लेख 
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करता अनोवश्यक होगा हस अपना साम प्रकट नहीं करना चाहते। हमें आक्षा है कि 
उपरिक्तिद्धित घन एकत्रित करने के लिए आप अपने पूर्व निश्चित कार्यक्रम को भव रद कर देंगे। 
आपकी दी्भायु की आना करते हुए, जिससे देश को आपकी सेवा बराबर उपलब्ध रहे । 
हम हैं, 
भाषपके विनीत देशवासी' 
सहात्माजी ने किला १ 
(प्रिय गुद्देव 
सेरे तुच्छ प्रयास को ईंखर ने सफछ बनाया है। लीजिये यह धन है। भब आप 
अपने अन्य कार्यक्रम के स्थगित किये जाने को घोषणा कर जनता के सन को हल्का कर 
सकेंगे । 
ईश्वर आपको भआानेषारे भनेक वर्षोतक जीवित रखे | 
द्ह्ली स्नेह भाषका, 
२७-३-३६, ः सो० क० गांधी 
गांधीजी और रबीखनाथ अंतिम बार श्षांतिनिकेतन में फर्वरी सन १९४० में मिले । 
जैसे ही थे एक दूसरे से विदा हो रहे थे कबिने नीचे का पत्र गाँधीणी के हाथों में 
रख दिया : 
उत्तरायन 
ता० १९-२-४० 
“प्रिय महार्भाजी, 
आपकी उस दिन इमारी विज्ञमारती की यतिविधियों पर एक विहंगम दृष्टि ढाछने को 
समिछी । मुझे नहों सालूम कि आपने उसके सम्बन्ध में क्या राय कायम की। आपको 
मादम है कि यथपि यह संस्या अपने तात्कालिक उहृ श्य में राष्ट्रीय दै तथापि अपने बास्तबिक 
झूपमें उसकी आत्मा अन्तर्राष्ट्रीय है, वह शेष संसार को अपनी भारतीय संस्कृति का आधतिध्य 
प्रदान करतो है। 
आपने एकबार इसको संकट को स्थिति में इसे पू् तया भंग होने से बचाया। और 
इसे अपने पेरों पर खड़े होने में सहायता क्ी। आपके इस समिश्रतापू्ण कार्य के छिये 
हम सदेव आमारी हैं। 
और जब झापके श्ान्तिनिकेतन छोड़ने के पहके में भाप से एक सामिक निवेदन करना 
आता हूँ। इस संस्था को आप अपने संरक्षण सें केले और अगर इसे भाप एक राष्ट्रीय 


३६० पिश्वभारतों पत्रिका 


संपत्ति समर्मो तो हस्ते स्थायित्व का भरोसा दें। विश्वमारती एक जहाज के समान है थो 

मेरे सम्पू्ण जीवन का श्रेष्ठम खज़ाना छिए णा रहा है। ओर मैं भाशा करता हूँ कि 

मेरे देशबासियों से वह कपने संरक्षण के छिए विशेष ध्यान के अधिकार का दावा कर सकती है। 
प्यार सहित, 


सवीचनाथ ठाकुर! 


३ 
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विश्वभारती को अपने संरक्षण में हेने का महात्माजी से निवेदर : शुद्देव के पत्र की प्रतिकृति । 
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रेल में जाते हुए महात्माजी ने लिखा : 
कछकत्ता के रास्ते में, 
१९-२-४० 
भैप्रिय गुरदेष, 
इस छ्षोगों के विदा होने के समय जो म्मस्पशी पत्र आपने मेरे हाथों में सौंपा वह सीधे 
मेरे हृदय तक पहुँचा है। निश्चितरूप से विश्वमारती एक राष्ट्रीय संध्या है। और 
निस्सन्देह बह भन्तराष्ट्रीय भी है। इसको स्थायित्व प्रदान फरने की दिशामें जो कुछ भी 
सम्मिलित प्रयास मेरे द्वारा किया जा सकता है। भाप आइबस्त रहें, में कहँगा। 
में आशा करता हैँ कि आपने दिनके समय प्रतिदिन एकघण्टा सोनेका प्रयाक् 
करने का लो वचन दिया उसे पूरा फरेंगे। 
यव्षपि शान्तिनिकेतन को सदेव अपना दूसरा घर सस्ता है, फिर भी इस यात्रा ने 
पहले की अपेक्षा मुझे उसके निकटतर ला दिया है । 
श्रद्धा भौर स्नेह सहित, 
सो० क० बांघी' 


२ माचे के हरिजन में गांधी जो ने शान्तिनिकेतन की अपनी यात्रा के विषय में विचार प्रकट 
किए और इस प्रसंग में उन्होंने गुरुदेव का पत्र भी उद्धुत किया : 

'शान्तिनिकेतन की यात्रा मेरे लिये तोथंयात्रा थी। शान्तिनिकेतन मेरे छिये नया नहीं 
है। में वहाँ प्रथमबार सन्‌ १९१५ में गया था जबकि उसका खह्प प्रतिष्ठित हो रहा था; 
यों अब भी हो रहा हैे। खब शुरुदेब सी विकसित हो रहे हैं। ब्रद्धावस्था के कारण 
उनके दिसाग के छचीलेपन में कोई अन्तर नहीं आया है, इसीलिये शान्तिनिकेवन का विकास 
कभी भी अवरुद्ध नहों होगा, जबतक गुद्देव की आत्मा उसपर बिराजती रहेगी। 

संस्था को अपने संरक्षण में लेनेबाल्ा में कौन हूँ ॥ ठसको तो ईश्वर संरक्षण देगा; क्योंकि 
उसकी ध्थापना एक पवि्न भात्मा द्वारा हुओईं है। गुरुदेव स्वय॑ अन्तराष्ट्रीय हैं; क्योंकि वे 
सबने भथों में राष्ट्रीय हैं। अतएब उनका सम्पूर्ण सुजन अन्‍्सरांप्रीय है, और विश्वमारती उनमें 
सबौत्टृष्ट है । 

मुशे किंचित सी सन्देह्ठ नहीं है कि जहाँतक उसके आधथिक पक्ष का संबंध है उसके सविष्य 
के विषय में शुरुदेव को समस्त चिन्ताओंसे मुक्त किया जाना चाहिए। उनके मसार्मिक निवेदन 
के उत्तर में जो भी सहायता में दे सकता हूँ, मेंने देने का बचन दिया है। यह टिप्पणी इस 
प्रयास का प्रारंम है (' 
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सन्‌ १९४० में गुरंदेष क्री गंभीर रूणाबस्‍्या फे समय महार्माणी ने लिखा: 


वि्ली १ १०, ४० 
पैप्रय शुर्देब, 
भापको कुछ समय भोर रुकना चाहिए। मानवता को आपको जरूरत है। यह जानकर 
कि आप कुछ अच्छे हैं मुस्ते असीम प्रसन्नता हुई । 
सप्रेम, 
भापका, 
मो० क० गांधी 
गुर्देब ने उत्तर दिया : 
कह्ात्मा गांधी, वर्धा 


आपकी सतत्‌ शुमकामनाएँ मुझे तिमिराच्छन्न देश से प्रकाश भौर जीवन के देक्ष में 
छौटा छाई हैं और धन्यवाद की मेरी पहली भेंट भाषकों मेजी जा रही है । 
रवीन्दनाथ, 
६ द्वारकानाथ टेगोर छेन, 
फछकता' 
गाँधी और रवीन्द्रनाथ के बीच हुए पत्नाचार में से चुने हुए पत्रों के इस प्रसंग को हम 
उनके थीच हुए संदेशों के अंतिम आदान प्रदान के साथ समाप्त करेंगे। कवि के जीवन 
के अस्सी वर्ष की समाप्ति पर हुए समारोह के अवसर पर गांधीजी ने यह तार भेजा : 


“पु्ृंदेष, शान्तिनिकेसन, 

आर बीसी पर्याप नहीं आप पाँच पूरी करें। प्रेम, गांधी । 
उत्तर मैं शुरुदेव ने 'तार भेजा : 

भहात्मा'-वर्षा, 


संदेश के लिए धन्यवाद । किन्तु चार बीसी औद्धत्य है, पांच बीसी असहा। 
रवीकनाथ' 


दिजेन्द्रनाथ ठाकुर ओर महात्मा गान्धो 
श्रोपुलिनबिहारी सेव 


दिजेखनाथ ठाकुर ( १८४०-१९२६ हैं० ) महर्षि देवेख्ननाथ के ज्येष्ठ पुत्र, रवीद्नाथ के 
ज्येष्ठ सहोद्र, कवि तथा अनेक दाशेनिक प्रन्थों और निर्बंधों के रचयिता के रूप में बंगला 
साहित्य में प्रसिद्ध हैं। किन्तु उनका एक और परिचय है जो उतना भप्रिक हक्वाव नहीं है-- 
बह उनके कार्य और चिन्तन में निहित स्वदेशप्रेस का परिचय है। भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस 
( इण्डियन नेशनल काँग्रेस) को अ्तिष्ठा (१८८० ई० ) के बहुत पहले “खदेशी व्यक्तियों 
द्वारा स्वदेश की उन्नति साधन कराने! के उददश्य से कलछकता में जिस हिन्दू मेला का 
प्रवतेन (१८६९ ई० ) हुआ दिजेन्द्ननाथ उसके भ्न्यतम प्रतिष्ठाता एवं धारक-वाहक थे, 
चार बषोतक ( १४७०-७६ ६० ) उसके सम्पादक भी थे। परबती क्षीवन में किसी 
राष्ट्रीय आन्दोलन में विशेष रूप से योग न देने पर मी नियमित रूप से अनेक निबंध लिखकर 
स्वदेश के प्रति उन्दोंने मंगलचिन्ता व्यक्त की है। 

अपने देश की स्वदेशचिन्ता-धारा के संबंध में जीवन के अन्तिम दिनों में ( १९२१ हैं० ) 
स्टृतिकथा में द्विजेलनाथ ने अपना मन्तव्य प्रकट किया है-- 

“एक प्रकार की स्वदेशी हमारे देश का फेशन हो गया था ; किन्तु ठसमें एक विकायती 
गंध थी ।**-* -. उनकी देदामक्ति में वारह आना विल्ाायती, धार आना देकझी था। कभप्रश 
जेसा पेढ़ियट (देशभक्त ) होता है उसी तरइ पैढ्रियद हूँगा--यही भाव ठनके मन में 
ज्यूदा था। बताओ तो में तुम्हारे जैसा पेड़ियट क्‍यों हूँगा? में अपनी तरद पेड्रियट 
न बन सकू तो क्‍या हुआ १” 

अन्त में कहा है-- ; 

“यह सब देख सुनकर में तो बिलकुल हताश हो गया था। ' किन्तु अब कुछ भादा 
इंथी है। भब हमारे देश में शुद्ध देशभक्त ( पेट्रियट ) का आवि्ाव हो गया है-- 
महात्मा गरान्धी। वे हमको हमारी तरह पेट्रियट होने के लिए कहते हैं--तुम्हारे समान, 
विदेशी के समान नहीं, देखें क्या होता है ।” 

महात्मा यान्द्री ने जब भारत में सत्यामद और असइयोग आन्दोक़न का भारम्म किया 
दिलेलनाथ ठस समय प्रायः अस्सी से ऊपर थे । इस के दोते हुए भी वे भद्दात्माजी को 
कर्म घारा के प्रति साम्रह दृष्टि रखते ये। चिट्ठी छिखकर महात्मा शास्थी को उत्साहित 
करते, विवाद में योग देते। केख लिखकर भसहयोग भांदोन के मूक्ष तत्वों की व्याख्या 
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करते | इन पन्नों के भाधार पर यह निबंध लिखा जा रहा है। इस प्रसंग में यह उत्केख 
करना आसंगिक होगा कि १९१५ में जब पहली बार महात्माजी श्षान्तिनिकिततन आए तबसे ही 
उनके तथा द्विजेदनाथ के बीच मेत्नी स्थापित हो गई ; भौर रवीन्द्रनाथ के समान मद्दात्माणी भी 
द्विलेखनाथ को बढ़ोदादा कद्कर संबोधित करते थे । 


असहयोग आन्दोलन के खंयंध में महात्माज़ी को लिखित द्विजेन्द्रनाथ के पत्र-- 


पहली प्रकाशित चिट्ठी मिलती है बह १९१९ ६० की है, रालट एक्ट के भ्रतिवाद में 
महात्मा थांधी ने जो सत्याप्रह आनन्‍्दोछन आरंभ किया था उसी समय यह पत्र लिखा था 
ऐसा अनुमान है-- 


१ भा्चे-- भप्रेछ "९१९ 
'मेरे भत्यंत भ्रद्धय मित्र श्री याँथी 
में अपने पूरे हृदय से चाहता हूँ कि आप निर्मीकतापूषंक हमारे पथञ्रष्ट देशवासियों को 
बुराई को भलाई द्वारा जीतने के फाम में, सहायता काये में, भागे बढे चलें। कभी कमी मुझे 
लगता है कि तपस्या और उपवास, जिनका भाष उपदेश देते हैं ऐसे साधन नहीं हैं जो आवश्यक 
हों। परन्तु फिर सोचता हूँ तो छूगता है कि एकद्म अपने दश्टिफोण से उस विषय पर निर्णय 
देने के योग्य हम नहीं हैं। भाप ऐसे उच्च ज्ोत से प्रेरणा प्राप्त कर रहे हैं कि आपके कथन 
और कतेव्य की युत्तियुक्रता पर संदेह करने की अपेक्षा हमें उनमें कृतज्ञतापूवंक देवी विवेक और 
शक्ति से पूण विधाता के पितातुत्य भादेश को देखना चाहिए ! 
इस भयानक संकट में परमात्मा भापकी शक्ति तथा रक्षक हो | 
आपका स्नेहपू्ण बुद्ध बढ़ोदादा 
दिलेन्ननाथ ठाकुर ।' 


जालियानबाछा बाग के अत्याचार तथा खिलाफत समध्या के प्रतिकारलझूप महात्मा गान्धी 
ने १९२० ई० से १ भगरत से असहयोग आन्दोलन आरंस करने का प्रस्ताव रसखा। इसी 
समय असहयोग आन्दोलन के सिद्धान्त के संबंध में द्िजेन्दनाथ ने भद्ात्माणी को थो पत्र लिखा 
बह यहाँ दिया जा रहा है :-- 
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शान्तिनिकेतन 
६ भाद, १८४२९ 
२६१ अगस्त, १९२० 
मेरे प्यारे अत्यंत भ्रद्धेय मित्र श्री गान्धी, 
नमो लमः। नमो नमः। नमो ममः 
भारत की ज़िटिश कुसरकार के विरुद्ध सुरक्षा विषयक जिन उपायों को इस समय भापने 
अपनाना उचित सममत हे उनके विषय में कोई एक बाल कहता है दूसरा दूसरी बात। ऐसी 
कुसरकार के साथ असहयोग का कार्य, जिसका आप इसारे अत्यंत पीड़ित देशवासियों में निरंतर 
प्रयार कर रहे हैं--जो चुपचाप हज़ारों की संख्या में भूख से मर रहे हैं, एक भयानक रुप से 
गंभीर प्रइन छगता है यदि उसके व्यावहारिक पक्ष पर विचार करें। किन्तु इसके झलछावा, 
आपके उपदेशों के सारमर्भ के आादश पक्ष पर जब विचार करवा हूँ तो में प्रशंसा करने के लिए 
बाध्य हो जाता हू । अपनों अद्भुव सरलता के कारण वह संध्याकाछीन भेघों के बीच में से 
माँकते हुए स्पष्ट नील आफाद के समान दिखता है, जो उसे ढेंक लेते हैं । प्रध्तुत विषय मुझे 
इस हूप में दिखता है :-- 
सिंद् को सिंह का भाग देना आप अस्वीकार नहीं करते, यंद्‌ सिंह वास्तव में सिंह हो। 
किन्तु आप सिंह के भागीदार बनने में अपने को हेय सममते हैं, यदि घमंडी सिंह के वेश में 
एक सच्चा भेड़िया निकल पढ़े | 
कृपा करके सुचित करें कि अपने अनुमान में में सही हैँ या नहीं। 
परमात्मा अपनी फरुणा की पूर्ण दृष्टि द्वारा आपको आशीर्षाद दे यह हार्दिक कामना 
है--भापके 
वृद्ध बड़ोदादा, 
दिजेन्द्रनाथ ठाकुर! 
महात्मा गांधी को ठविजेल्ननाथ द्वारा छिखित और मी दो चिष्टियां दी जारही हैं -- 
आदे य मदात्माजी, 
एक गंभीर कारण जो आपके आन्दोलन के प्रसार को देश के इस माग में रोकता है, शिक्षित 
समाज के एक भाग:में फेछा यह विश्वास है कि भापके श्रयंत्न प्रत्यक्ष रुप .से विष्य॑सात्मक हैं 
अतएप प्रसार के योग्य नहों ठराए जा सकते। पूर्षवत्‌ प्रत्यक्ष और संभावित सद्‌ के महान 
प्रमावक के कप में आपके कारये में मेरा अपना विश्वास पूर्वबत्‌ हढ़ बना हुआ है; क्‍यों कि में 
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यह तक करना लचर समझता हूँ कि 'एक नकारात्मक आन्दोलन, जेसा कि इसका नाथ पढ़ गया 
है, खर्य युक्तियुक्त समर्थन का हक़ खो देवा है। जब कोई व्यक्ति 'मव्रापान' जेंसी घातक 
कुटेष का देह भौर भात्मा से दास होजाता है तो उससे उसे विरत करने का मार्ग सदा दुधारा 
होता है, था विरोधी के शब्दां में एक साथ नकारात्मक तथा सकारात्मक होता हैं। यदि पेश 
अपने उपचार में सफल होना चाहता है तो सव प्रथम उसे अपनी पूरी शक्ति का प्रयोग रोगी 
को आकर्षण से बचने तथा घुराई पर विजय पाने के छिए करना चादिए इसके पहले कि बह 
विष के स्थान पर उसे कोई और औषधि सेवन करने के लिए कहे । नई दवा का कफोह असर 
नहीं होगा यदि साथ साथ रोगी अपनी पुरानी गादत से छाचार रहे; हससे यह निष्कृष 
निककता है कि भारंभिक “निषेघात्मऊ' विनाश की भवस्था रोयमुक्ति के छिए उतनी ही भावश्यक 
है जितनी बाद की 'स्वीकारात्मक! स्वास्थ्यक्षाम की अवस्था । इसलिए हमारे देश को दुर्बल 
बनानेदाली संस्थाओं के बंधरनों से मुक्तिप्राप्त करनी 'चादिए इसके पहले कि उसके पुनर्जागरण के 
लिए कोई रचनात्मक कार्यक्रम हाथ में लिया जाय! में अपने देशवासियों से निवेदन करता 
हूँ कि वे इस महत्वपूर्ण सत्य को न भूले, और मुझे पूरा विश्वास है कि आपके द्वारा उचित 
मदत्त्व देने और बार बार दुददराए जाने से उन्हें यह हृदयगंम कराया जा सकता है । 
प्रत्येक सफलता की कामना करते हुए 


मुझे सममो, 
शान्तिनिकेतन भापका भत्य॑त सच्चाई के साथ 
नवंबर १०, १९२० (१) । द्विजेन्द्रवाथ ठाकुर” 


अखसहयोग के नेतिक मूल्य 


वाद्ेय भद्दात्माजी, 


उपयुक्त विषय पर श्रापके अंप्रेज मित्र के पत्र को मेने रुचि के साथ पढ़ा है। 
उनका यह तर्क प्रतीत होता है कि इन्ख्छित देय अर्थात्‌ स्वराज्य उन साधनों द्वारा 
शान्सिपूर्वक नहीं प्राप्त किया जा सकता लो आपने अपनाए हैं जब तक कि प्रत्येक व्यक्ति 
मन, बच्नन और कस से निशमाथे नहीं हो जाता। तब निश्याथंता अपने भाप अपने 
पड़ोसी के प्रति प्रेम उत्पन्न करेगी, और स्राज्य के लक्ष्य तक अपने आप पहुँचा जा 
सकेगा । 
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सर्वअ्रपंध “निःश्या्थंता' शब्द का पूरा अभिप्राय समझ केना चाहिए। हस का अमिप्राय है 
पूर्णता या स्वतंत्रता की उच्चतम भवध्या, ऐसी जिसमें व्यक्ति अपने सत्र को भूछ जाय। 
स्व (अरे) नष्ट नहीं हो जाता किन्सु मनुष्य के सन से उसकी उपस्थिति का सार इट जाता है, 
भादरे व्यक्ति की तुकना भादश संयीतज्ञ से की जा सकती है जो स्वरों के मतभार से 
दबा नहीं रहता तथापि वे सदा उसके मन में रहते हैं। उसका संगीत एक प्रकार से 
उमझनेवाका प्रवाह है, किन्तु इसी छिए उसे 'स्वचाकित' नहीं कष्टा जा सकता। हसी प्रकार 
एक आभादश व्यक्ति के अपने सहजीबियों के प्रति प्रेम को स्वचालित कहने से सहज कहना 
अधिक उपयुक्त होगा। “निम्स्वार्थ' शब्द की व्याख्या स्पष्ट करने के पथ्यात्‌ यह समसता 
आसान होगा कि “असहयोग' किस प्रकार अत्यंत स्‍्वामाविक है, और बरंमान परिस्थितियों में 
पूर्ण स्वतंत्रता या पूर्णता प्राप्त करने का एकमातन्र साथन है। संग्रीतज्ञ के ठदाहरण का 
एकबार भौर उल्लेख करें तो ज्ञात होगा कि अपनी ककछा में निपुणता प्राप्त करने के पूर्ष 
सामान्यतः उसे कठोर अभ्यास करना पड़ता है। और, जब तक वह दक्षता प्राप्त नहीं 
कर लेता, उसे भपनी कला का अभ्यास एकांत में या अनमेल शोरयुक्क से दूर, जो उसके 
प्रथत्नों या काम में व्याघात पहुँचावे, बेठकर करना दोता है। ठीक यही भनोजृत्ति 
असहयोगियों की है, क्‍यों कि वे सभी विष्न ढालनेबाऊ़े या हानिकारक प्रभावों से अपने को 
दूर रखना चाहते हैं इसके पूर्व कि वे पूर्ण ता या पूर्ण स्वतंत्रता पाने की भाशा कर सके । 

में कहना चाहूँगा कि यह पत्र आपको लिखे अपने ठत्तर के पूरक के रूप में है, ( आपका 
उत्तर ) वह एक दम स्पष्ट तथा युक्तियुक्त है । 

आप तथा आपके भान्दोछन की सफलता को कामना करते हुए, 


में हूं 
क्षान्तिनिकेतन, आपका अत्यंत सच्चाई पृषेक 
जनवरी १४, १९२१ दिजेनानाथ ठाकुर' 


दीनवन्धु एण्डयूज महात्मा यान्घी के अनुयायी तथा असहयोग आन्दोलन के समर्थक थे, 
किन्तु विदेशी वर्झों को जलाने क्री नीति का वे समर्थन नहीं कर पा रहे थे, इसकी आलोचना 
करते हुए उन्होंने महात्माजी को चिट्ठी छि्ली । एण्प्रयूज का तर्क था कि इसके परिणामंखस्प 
कपड़ों के घूल्य में वृद्धि हो जावेगी और साधारण गरीब छोगों को कष्ट होगा। उस पत्र को 
उद्घृत करते हुए मद्ात्माजी ने १ सितम्बर १९२१ तारीख के “यंग हृण्डिया' पत्र में विनाश का 
भाषारसात्त' ( एगिफ्स भाफ्‌ डेस्ट्कशन ) शीर्ष क ऊेख लिखा जिसमें विदेशी बश्णों को जजाने 
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की नीति की व्याल्या की । इस पत्र को पढ़कर द्विजेखनाथ ठाकुर ने यंग हृण्डिया' को 
दो पत्म लिखे /--- 


एक द्विषिधा 


पप्रिय महोदय, 

आपके पत्र में एथिक्स आफ हेस्ट्रवशन ( विनाश का आचारशास्त्र ) शीयक छेक्ष पढ़कर 
नीचे छिस्ती द्विविधा मेरे सम्मुस्त उपस्थित हुई है : 

१, यदि हम सस्ता विदेशी कपड़ा पहनना स्वीकार करें, तो हमारे देशवासों तबाह हो 
जावेंगे। यह खीकार करना कठिन है । 

२, यदि हम महंगा खदेशी कपड़ा पदनना स्वीकार करें, हर्मे अन्य कंट्नाइयों को 
स्वीकार करना पढ़ेगा । 

दोनों ही स्थितियों में दोनों पक्षों द्वारा समान जोर देकर यह कहां जावेगा कि इसमें 
परमात्मा के मरोत्ते छोड़ देना चाहिए । 

मेरा विचार है कि परमात्मा पर यह तथाकथित भरोसा पहली स्थिति में गछत पक्ष को 
छ्वोकार करना होगा और दूसरी स्थिति में सदी पक्ष को स्वीकार करना होगा । 
शान्तिनिकेतन, आपका विधासभाजन, 
७ सितंबर १९२१ द्विजेन्दनाथ ठाकुर! 
दूसरी चिट्ठी महात्मा गानधी ने अपने वक्तव्य के साथ प्रकाशित की-- 


घपिनाश का आयारशासूत्र 


बढ़ोदादा ( द्विजेन्ननाथ ठाकुर, शान्तिनिकेतन ) ने 'एथिक्स आफ डेस्ट्रकान' शीषेक 
केश पढ़कर मुझे नीचे छिखा भेजा है। स्वासापिक रूप से मेरे लिए यह आनंद का 
विष्य है कि एक ऐसा आदरणीय और विद्वान नेतिक दष्टिकोण से सहमत हो जिसे, मेने 
रेखों के भी विरोध के बावजुद जिनके मत को में मूल्ययान सममता हूँ भौर सम्मान करता हूँ, 
स्वीकार किया। पाठक यह जानकर प्रसन्‍न होंगे कि बढ़ोदादा के रप में हमें एक ऋषि 
प्रात हैं जो अपने निम्ृत एकांत में राष्ट्रीय भान्दोह़न क्रो गतिविधि का पाँच और भीस 
क्यों के नवयुबक के समान उत्सुकता से परिचय रझते हैं और सदा टसके विषय में सोचते 
रहते हैं तथा उसकी सफलता के लिए प्रार्थना करते रइते हैं। पत्र यहाँ दिया जा रहा है : 


विशेखनाथ ठाकुर और महात्मा गाँघो २६९ 


बएक व्यापारी था, जो एकाएक दिवाछिया होगया और अत्यंत गरीबी फ्री स्थिति में 
पहुँच गया ; उसी समय उसको पत्नी शब्याग्रस्‍्त थी, गठिया के सवानक दर्द से पीड़ित थी! 
एक भऔषध-बिक्रो ता था जो पेटेंट दवाइयों को बिक्री करता था, अपने खरीददारों ते बह इसेशा 
नकद दाम लेता था। मदहदिसा को देखने एक चिकित्सक मित्र आया; और उसी समय 
उसकी लड़की अपनी ससुराल से मपनी भश्दत्व माँ को देखने भाई और अपने साथ दस 
रुपये का एक नोट लाई जिससे बह पेटेण्ट दवाई खरीद सके जो उसको पीड़ा को तुरत 
ठीफ कर दे। उसने मो चिकित्सक को दे दिया, और उससे पद़ोस में रहनेवाके भोषध- 
निक्रेता के यहाँ से दूतई ख़रोद काने के लिए कहा और वद लोट गई। डाक्टर बोला कि 
भौषधि उसे तुरत आराम तो पहुँचावेगी, इसमें संदेह नहीं है, किन्तु इसके साथ ही वह 
उसके स्वास्थ्य को इतना बिगाड़ देगी कि वह पूरे जीवन जजेर रहेगो। किन्तु, दाक्टर ने 
कहा, बह एक विजलोबाले को जानता है जो उसका पड़ोसी है, वह बिजली के 
इलाज द्वारा गठिया ठीक कर सकता है, वह दस रुपया प्रतिदिन छेशा है । एक 
महीने में सामान्य स्वास्थ्य को किसी प्रकार की क्षति पहुँचाए बिना वह बिलकुल ठीक 
कर देगा । 

किन्तु रोगों ने हुठ किया कि उसे तुरत आराम चाहिएं, और ढाक्टर से भार-चार बेंक नौट 
मांगा जिससे बह तत्काक दवा मंगा सके। किन्तु डाक्टर ने कद्दा कि बह जानबूम कर 
हस काम के किए नोट नहीं दे सकता भर ऐसा करना वह पाप सममता है। डावटर ने 
सपनो जेब से दियासलाई निकाली और नोट को जलाकर राख कर दिया; और कहा कि 
उसे चिंता नहीं करनी चाहिए, पह तुरत हो बिजली वाले को अपने खर्चे से बुछावेगा, जिसे 
उसका पति चुका देगा जेते हो बह अपनी संपत्ति प्राप्त करेया । जब तुरत भाराम 
पाने को आशा इस प्रकार एक क्षण मैं नष्ट हो गई तो रोगो मे डाक्टर से कहा “जी भाष 
उचित समम, करें ।”. अतएब डाक्टर ने तुरत विद्यत विशारद को बुलाया, जिसने उसे विश्वास 
दिकाया कि यदि बह उसे अपना इलाज करने की अनुमति दे तो बह एक महीने में 
श्थायो रुप पे सस्व हो जायेगी। तथ डाक्टर ने जेसा षादा किया था पेसा ही किया, 
सभी को संतोष हुआ । 

“डूबा नोठ का जछाता सत्काये था या पापमय कार्य १” 

“उपयुक्त बिल्कुल श्री गाँधी के वस्त्र जछाने के समान है। श्री गान्यी यरौबों 
को राइत देना अस्जोकार फ्रते हैं जो उन्हें ठनके थीच विदेशी कपड़ों को बाँटने के दरा 
दी भा सकती है। स्थायी रूप से उन्हें दीन पौड़ित भाणी बनाने ते अचाने के 
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लिए उन्होंने उन्हें उनके अपने हाथों से बने हुए वस्त्र देकर स्थायी रूप से छुस्ली बनाने का बादा 
किया है।” 
मो० क० गा० 

एक चिट्टी में द्विजेद्दनाथ ने प्रसंग भाने पर लिखा है कि महात्माजी ने जो अत प्रहण किया 
है बह उनकी व्यक्तिगत साधना नहीं है, ईश्वर ही मारतबर्ष को दीघेकालीन पराधीनता से मुक्ति 
देने के लिए उनके द्वारा वह काम संपल् करा रहे हैं। इन गोदज़ हैण्डज़' ( परमात्मा के 
हाथों में ) शीर्षक एक भूमिका देकर महात्मा गान्धी ने वह चिट्ठी प्रकाशित फी-- 

परमात्मा के हाथों में 

यद्यपि बढ़ोदादा तथा एकमुअंग्रेज़ धमंप्रचारक के पत्र में व्यक्तिगत सन्दर्भ हैं. तथापि वे 
इतने मदत्त्पपूण हैं कि में उन्हें जनता के सम्मुख रखने के प्रछोमन को नहीं छोड़ सकता। 
बड़ोदादा के पत्रों को में ने सदा अपने किए आशीर्वाद रूप में समझा है। यह मेरे लिए 
परम संतोष का पिषय है. कि वे जीवन फी इस अवस्था में संघर्ष में इतनी सक्रिय रुचि छेते हैँ 
तथा उसे अपने भाशीर्षार देते हैं। इस अंक में प्रकाशित पत्र अदोलन को आशीष देंने के 
अतिरिक्त एक आध्यात्मिक कठिनाई को भी झुछमाता है जिसने अनेक गंभीर जिशासुओं को 
उप्तमल में डाक रखा होगा । एक सुधारक को, जिसे साधनों भौर मनुष्यों से, वे जेसे हैं, 
क्वाम छेना पढ़ता है, जोखिम उठाने पढ़ते हैँ तथा समयोचित काये सिद्धि के छिए भी फिए गए 
कारों को स्वीकार करना पढ़ेगा। अतएव सदा नेतिक दृष्टि से खरे कायों को करने को 
आवश्यकता है। नीति की दृष्टि से ईमानदारी उतनी ही मान्य है जितनी ईमानदारी 
अपने आपके छिए। किन्तु बेईमानी अस्वीकारय्य है सछे ही वह महोत्तम विचारों से प्रेरित रहे। 
अष्छा विचार अच्छे कार्य के मदत््व को बढ़ा देता है। किन्तु एक अच्छा काम भल्ले ही 
बुरे बिचार से किया गया हो अपने परे महत्त्व फो नहीं खो सकता। कम से क्रम यह 
संसार के लिए तो अच्छा ही है। करनेवाला अकेछा घाटे में रहता है क्‍यों कि बुरा विचार होने 
के कारण बह स्वयं अपने काम की अच्छाई के साग से अपने आप को बंचित फर छेता है। 
अहिंसा के मामले में सबसे अधिक आवश्यकता हिसा को ढकने के छिए अहिंसा के धोले से 
सावधान रहने फी है |. 

परन्तु दोनों पत्रों का सौंदय इनमें से प्रत्येक के लेखक द्वारा अपने अपने दृष्टिकोण से 
भान्दोछन में परमात्मा का हाथ देखने में दे । मुझे यह बात स्मरण करते हुए दुःख होता है 
कि पिछले युद्ध में अंप्रेश और जमन दोनों ईश्वर फो अपनी ओर मानते थे। में अभी भी 
नहीं जान सका हूँ कि छमनों की पराजय परमात्मा द्वारा उन्‍हें छोड़ देने का प्रतीक है या 
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अंग्रेजों की विजय परमात्या को कृपा के फलस्वरूप हुईं। परमात्मा क्री गति रहस्यमय है। 
वह आयः अपने भक्तों की परीक्षा पराजय और दुखों के द्वारा छेता है। अतएव में उनके 
विचार को स्वीकार करता हैँ क्योंकि संघर्ष, सर्वविदित है, एक सही उद्देश्य के लिए कड़ा 
भौर ऐसे साधनों द्वारा चक्ताया जा रद्दा है जो कम से कम प्रकट रूप से अहिंसात्मक हैं और 
अनेक भसद्योगी तो नियत रूप से अहिंसक हैं। अदला पूृ्णझुय ते ईश्वर पर भरोसा करती 
है। साहस, झुद्धता भर सत्य का जेसा आश्चंगेजनक प्रदर्शन हुमा है उसका श्रेय केने कौ 
यदि में धृष्ठता कहूँ तो मेरा सिर ही फिर जाये। किन्तु यदि इम यह विश्वास करें कि परमात्मा 
आंदोलन का सचाछन कर रहा है और मेरे जैसे तुच्छ व्यक्ति को अपने हाथों में उपकरण के 
रूप में प्रयोग कर रहा है तो इसे भासानी से समम्का जा सकता है । 


दिजेखनाथ की चिट्)-- 
परमात्मा को इच्छा 

प्रिय महात्माजी, 

कुछ बिचारबान्‌ व्यक्तियों ने अह्विंसक असहयोग के भौचित्य के प्रसंग मेँ कुछ स्पष्ट ही 
कठिन शंकाएँ व्यक्त को हैं! उनका कद्दना है कि कपटपूवक अहिंसा का नकाब पहन कर 
अपने तानाशाह शासकों के प्रति वुर्माबना रखने की अपेक्षा हिंसोन्मुख विचारों को मुझ रूप 
से व्यक्त करना बेहतर है। वे यह मी कहते हैं कि मारतीय हृदय से तो मोज़ेज के अनुयायी 
हैं जिसमे मनुष्यों को अक्षम्य भाव से ईट का उत्तर पत्थर से देने का पाठ पढ़ाया था जब कि 
बाहर से वे रसा के उपदेशों के कट्टर अनुयायी जेसा आचरण करते हैं । 

में दूत मित्रों से पूछता हैँ कि वे हमसे क्या करने की अपेक्षा रखते हैं। क्‍या चाह्तव 
में हमारे देशवासियों को हमारे विरोधियों को मार डालने भौर स्वयं मार ढाडे जाने की सलाइ 
देते हैं १ अथवा, क्‍या वे यह चाहते हैं कि हम अपनी स्वरत॑त्रता को अपने आततायी के चरणों 
में समर्पित करके क्षमाशीकृता का अभ्यास करें और उनके सभी कुछृत्यों में उनके साथ 
सहयोग करें ! 

मेरे लिए यह दिन के प्रकाश की माँति स्पष्ट है कि बुराई करनेवालों को क्षमा करने का 
अर्थ है उनके विशद्ध कोई दुर्मावना न रक्षता किस्तु किसी भी देश के लोगों से, ओेसी कि 
संसार की इस समय स्थिति है, हम यह आशा नहीं कर सकते कि थे जिसा संयम तथा अन्य 
प्राईंमिक नियमों का अभ्यास किए ईसा मखीह भौर बद्ध के समान उत्ब कोटि के संत बत़ 
कार्बेगे । जब आततायी बिन किसी हिचक के इमारे देशवासियों फी स्वतंत्रता का दमन कर 


और विश्वभारती पश्रिफा 


रहे हैं, यह सोचना बिल्कुल स्वाभाविक है कि बढ्छे में हमारे देशवासी उन्हें अपना बद्ध बेरी 
श्मझे'। अतएव उन लोगों का यह कतेब्य है, जिन्होंने कठोर संयम द्वारा मानव मन की सम्पूर्ण 
श्वाभाविक दुर्घलवाओं पर बारतव में सफलता पा छी है कि वे अपने से भीचे स्तर पर स्थित 
भाइयों को अपने उदाहरण और उपदेश द्वारा यह दिखावें जिससे वे अपने कोध और दुर्मावना 
के सावों पर काबू रख सके तथा भाचरण द्वारा उनका प्रदर्शन न करें और इस प्रकार धीरे धीरे 
अपने दुगु णों पर विजय प्राप्त कर सकें । अपने छात्रुओं के प्रति संपू्ण दुर्भावनाभों से अपनी 
आत्मा को मुक्त करने की दिशा में तथा भीतर और बाहर से सत्या भहिसक होने के लिए यह 
पहछा कदम है। में इसे निश्चित रूपसे जानता था ओर मेरे आलोचक मित्रों को भी यह 
जानना चाहिए कि भाप यह सब पूण हृदय, भौर बुद्धि, मन, वचन, काया से कर रहे हैं, 
मेरा विश्वास है कि यह आपका ही अपना काम नहीं है किन्तु सारत भर इमारे देशवासियों 
को यु्गों की आधीनता से उद्धार करने के छिए भापके मा'यम से परमात्मा का कार्य है। 
सदा प्यारसहित, 
शान्तिनिकेतन, द्विजेलनाथ ठाकुर 
३१ दिसंबर, १९२१ 
रे 


असहयोग आन्दोलन--रवीन्द्रनाश तथा द्विडेन्रुनाथ का वाद-घिघाद 


यह बात तो सभी शानते हैं कि महात्मा गांधां के महान्‌ चरित्र के प्रति रवीखनाथ की 
भसीम श्रद्धा होते हुए भी उनके द्वारा प्रवतित असह्योग आन्दोछन को ने खीकार ने 
कर सके। जब महात्माजो ने असहयोग आन्दोलन का श्रस्ताव रखा (१९२ ०) तब 
रवीचनाथ विदेश में थे; वहाँ से उन्होंने असहयोग आन्दोलन के सम्बन्ध में अपना मत 
झान्तिनिकेतन के तत्कालीन अध्यक्ष अध्यापक जगदानन्द्‌ राय को छिखे पत्र में लिखा, 
जिसे पढ़कर द्विजेल्नाथ अपने छोटे साई के साथ पत्र द्वारा (इस विषय में) विश्तृत आलोचना में 
प्रव्त हुए । रबीच्दनाथ का पत्र यह है-- 
(२० सितम्बर, १९२०] 
*** “परम गति हो सद्य है, अर्थात्‌ ऐसी गति जिसके प्रति पद-क्षेप में हीं सार्थकवा है। 
शर्ट गति जिसके चलने में स्ाथंकरता नहीं, मोह है, केवछ नशा है। एक है घनात्मझ 
(पाजिटिष) गति, दूसरी है ऋणात्मक (नेगेटिबई) गति। जब सारे देश में उथक्त-पुथल 
मची हुई है तब अच्छी तरइ सोचना दोगा कि इस यति को श्रकृति क्या है? जिस जल में 
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स्लोत का प्राबल्य है केकिन तट नहीं, बह बाढ़ है। बाएं तोड़ती है, बहाती है, फसछ 
नष्ट फरती हैं। हमारे देश में जो आवेश भागा है बह यदि केवछ तोड़फोड़ की हों वाती 
लेकर आए तो अबर्षा ते सूखे खेत को अतित्र्षा की अगाघ क्षति से डूब जाना होगा। 
मेरा अनुरोध यह है कि जब मन किसी प्रकार जाग उठा है, तब उस छुम अवसर पर 
मन को कसकर काम्र में छगा दो, बेकाम में रंगाकर शक्ति का अपव्यय न करो। नान को- 
आपरेशन (असहयोग) बेकाम (का) है--उसका आविर्माव अन्तिम है। शास्त्रों में कहा है 
कर्म द्वारा ही कम से मुक्ति मिलती है, निष्कर्म द्वाशा नहीं «! भाज सबको मिल कर 
सब कास करने का समय आया है । बह काम बह दु्क किंग! करेगा। यह सोचने को 
खल्रत नहीं, काम के उपलक्य में हमारा जो मेल हैं, वह मेल ही सत्या है, उस सस्ये 
मेल में चरम छाम है। बेकाम के उपलक्य में जो भेक् है वह कमी भी संस्था और 
स्थायी नहीं हो सकता ।. गीता में कहा है--स्वत्पमप्यस्थ धर्मस्य श्रायते महतो भंग्रात्‌” 
- सत्य का मेल जो थोड़ा सी दे यह सभी बहुत बड़ा है. और क्रोघ का मेल, खिलाफत का 
मेल ऐसा ठेगा जिसे फेंकने की ही चिन्ता हो जाएगी झंठा जोड़ जब दटता है सब 
सलाई के साथ नहीं हृठ जाता, अपने आप में ही सिर से दनादून टंकराता रहता है। 
इसलिए फिर एकबार देश को यह कहने का अवसर जाया है कि यदि समिघा संग्रहीत 
दो रहा है तो यज्ञ के लिए, दाबानल जलाने के लिए नहीं। एफदिन मैंने 'संदेशी समाज” में 
जो कहा था फिर वही बात काना चाहता हैँ। इमलोग लो क्रोध कर रहे हैं उसकी 
गति बाहर की ओर है, अर्थात दूसरे पक्ष की भोर यानी दूसरे ने अपना कर्त्तव्य किया है 
यथा नहीं, यही उसका मुख्य लक्ष्य है। मिक्षा के अबसर पर भी बह्ी छद्ष्य प्रबल रहता है। 
में कहता हूँ कम से कम बाहरी पक्ष को भूछो। दूसरे के साथ असहकारिता क्री और ही 
पूरी रुमान मत रखो, अपने लोगों के साथ सहकारिता की भोर ही पूरी तरह झुको। 
हमछोग शिक्षा, सास्थ्य, पूतंकायें, विचार आदि सारा कार्यसार पूरी तरह अपने हाथों में लगे, 
यही प्रण करो। इसलिए सारे देझमर में प्रतिष्ठान की स्थापना जरूरी है। गांधीजी उस 
प्रतिक़्ान का करतृत्व अहण करके हमलोगों को काम के किए भाह्यान करें, बेकाम के लिए 
नहीं । हम छोगों के पास से घन एवं काम का कर माँगे'। हमारा अन्नकष्ट, जलकष्ट, परथंकषट, 
रोगकष्ट सब हम ख्यं दर करेंगे यह सत्याग्रह हमारे द्वारा कराएँं। उसका बाह्य परिणाम 
क्या होगा इसके दिसावब-किताब की कतई जरूरत नहीं, केकिन इस सत्यप्रहण का परिणाम 
गहरा और स्थायी होगा |” 
इस पत्र को पढ़कर द्विजेलनाथ ने रभीद्नाथ को लछिक्षा-- 


शेज४ घिश्वमारतो पश्चिका 
ब्विजेन्द्रनां4 का पत्र 


के १६, अगइहन, १३२७ बंगाब्द्‌ 
शान्तिनिकेतन 
१ दिसम्बर, १९२० | 

रबि, 

कुछ दिन पूर्ष जगदानन्दबाबू को तुमने जो पत्र भेजा है उसमें बहुत-सी बातें सोच 
देखने की भषश्य हैं, पर फिर भी तुम प्रातिम ज्ञान को ऊंची भूमि से न्याय-शास्त्रीय-बाद- 
वित्॒ण्डा के बन जंगल के घुमाबदार पथ पर भा खड़े हुए हो ; देखकर मुझे मय हो रहा है कि 
पथ भूछ कर तुम्र कहीं भूछ-भूलेया में न पड़ जाओो। 

तुमने इंग्लेण्ड के राकनेतिक वग क्री विचित्र परिस्थिति, राक्षसीय आचरण अपनी 
भाँखों से देखकर मनरताप और पीड़ा से एण्ड यूज साहब को जो ये कुछ पंक्तियाँ लिखी थीं, 
वे मुझे बहुत भरछी छगी थीं | 

'मुझे पूरा विश्वास है छि अंग्रेज लोग हमें ऐसा कुछ भी नहों दे सकते जो यवाथेवया 
मद्गान हो, भोर उनके हाथों से कुछ प्रहण करना इराम है। हमछोगों को इनके साथ 
किसी मी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रखना चाहिए ।! 

छेकिन जगदानन्दबाबू की ठीक इसके विपरीत जो तृमने लिखा है कि नान-कोआपरेशन 
( भसहयोग ) बेकाम (का) ८, यह ऋणात्मक है, यह पढ़कर हेँसूँ या रोऊँ समझ में 
नहीं भाया। जहाँ सारे देशवासियों, भाबाल-इद्धजनिता के प्राणों को लेकर सींचातानी 
चल रही है वहाँ मर्मान्तक गुद्लर विचारों को छेकर तब-वितक और खण्डन-मण्डन करने की 
मेरी ज़रा भी तबियत नहीं होती, क्योंकि हृदय भौर कम के साथ इस प्रकार सम्पर्क वर्णित 
शुष्क ज्ञान का आन्दोषन अनथ का मूल है, इस विषय में मेरा शान खरा है, इस कारण में 
रोगी और साथ हो भोमा मो हूँ : अलएब वृद्धस्‍्य वचन प्राह्मम्‌ । 

तुमसे अधिक कहना व्यथ दै, इसलिए एक-दो बातों की ओर संकेत मर फरके लिखना 
बन्द कर रहा हूँ । 

एक 


कंटकाकी्ण बन (पथ) के बीच चछते हुए जिस पथिक बेचारे का सर्वाग क्षत-विक्षग 
हो रहा है, वह यदि वन से बड़ी मुद्िकल से प्रत्य(वर्तन कर शरीर पर से कॉटों को निकाझ 
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फैकने में सत्पर हो, तो क्या उसका यह काये ऋगात्मक होने के कारण निन्‍दूनोय होगा! 
भौर यदि बह कण्टडारण्य के स्पश ते अत विज्वन होकर मो गमोर से यमोरतर इन-गर्स में 
प्रविष्ट होता हुआ परेशान दोता रहे तो क्या उसका यह काये धनात्मक होने के कारण 
असभिनन्दनीय है १ 

दो 


इमलोग छग्ातार क्षासकों का विषमिश्रितर दाव अहण करते हुए ऋण पर कण जोड़ 
रहे हैं। ऐसी हालत में जो व्यक्ति और मधिक ऋण न लेकर पूत्रकृत ऋण शोध की मन में 
इच्छा लिए हुए स्वाघोन भाव से अर्थोपाजत करने में प्रशरत हो, उसके उस मनुष्योयित कार्य से 
उसे यह कह कर निश्त्त करने की चेष्ठ करना कि तुम्हारा यह काये शाणात्मर है आर 
भधिक दान लेना तुम्हारे लिए उचित है, क्‍यों कि इस प्रकार का काये ही घनात्मर है; 
घुत भोजन करना घनात्मक, घृत भोजन न फरना ऋणात्मक है, अतएवं ऋण कृत छत पिवेतू । 


रे 


ठतान 


सकें-बितक छोड़ कर यदि असछी काम की बात कहूँ तो वह यह कि अ'ग्रेण क्षासकों के 
साथ मिलकर काम करना दहमलोगों के लिए ठीक ऐसा ही है जसे--सारस पक्षी का व्यारू के 
साथ एक ही थालू-पात्रस्थित मांस का शोरबा सक्षण करना । 


सार 


यह बात सारे देशवासी जानते हैं कि महात्मा सान्धी काम, क्रोष, सय, लछोम, मद्‌ 
मत्सर की कीच ते ऊपर बहुत ऊँची भूमि पर अवस्थित हैं। अतः गान्धी रणोन्सलता के 
के प्रति विल्कुछ ही बीतरागी मौर अहिंसा के ऐफान्सिक सेवक हैं; वे तशे की मादकता में 
किसी काम में प्रड्तत नहीं होते। ऐसी स्थिति में मुझे छयता है कि गान्थों सहदय ऐसे एक 
सहात्मा के मोहमुक्त विशुद्ध चुद्धि अनुमोदित शुसालुष्ठान में पग्र-पथ पर भूल दिद्धाने को अपेक्षा 
छनके साधुधनोचिस सस्काये में सर्वान्तःकरण से योग देना ही हसलोगों के लिए श्रेयस्कर है। 

मेरा तो यह भ्र्‌ व विश्वास है कि गान्थी के समान संख्या सोना इस घोर फल्षिकाल मेँ 
मिलना दुष्कर है। तुम्दारे साथ बहस करना भेरे लिए कितना अप्रीतिकर है यह बताने की 
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आवश्यकता नहीं । अतएब उपयुक्त दो-चार स्मरणीय बाते तुम्हारी विवेचना के सुपुर्द कर में 
अबकी बार के छिए चुप हो रहा हूँ। ठुम्हारे ऊपर देशका मगछामंगल पूरी तरह निर्भर कर 
रहा है ; इसलिए कह रहा हूँ कि तुम्हें देश की बर्तमात दशा का आयन्त भली प्रकार विवेचन 
करके देशा के जन साधारण को उचित ह्वित परामश देना चाहिए। इस कार्य में तुम्दारे 
समान परदर्शी दूसरा कोई नहीं है। में हृदय ते प्रार्थना कर रहा हूँ कि इमारे देश के 
शरीर से मोह-निद्रा हटाकर दूर फेंकने के इस ठचित अबसर पर ईश्वर तुम्हें और हम सब 
को छुम बुद्धि दे । 
तुम्दारे स्नेह में बंधे 
बड़ो दादा --”” 

इस पत्र का रवीनश्ननाथ ने जो उत्तर दिया वह मिलता नहीं ; पर रवीन्द्रनाथ का उत्तर पाकर 
दिजेदनाथ ने फिर जो पत्र रबीनद्रनाथ को लिखा वह पत्र खीखदनाथ के पास सुरक्षित था; 
उसे यहां प्रकाशित कर रहे हैं-- 

उ*# शान्तिनिकेतन 
२७ फरवरी, ९९२१ 

शुभाशिर्षा राशयः सन्तु । 

मुझे ध्मरण आरहा है--कम से कम बीस वर्ष पूर्व वायुसक्षक नागराज के सड़िदुमक्षक 
मुमुँहे बच्चों अर्थात्‌ केशुछ नामका अटलान्टिक प्रसारित रेखा के सहारे एक शतर'जबाज को 
इंगलेण्ड से अमेरिका फिर प्रतिहन्दी शतरंज बाज को अमेरिका से इग्लेण्ट भेजा गया; 
क्या गूढ़ मतलब हासिल करने के लिए पूरे सप्ताह मन में तरह जेतरद के कौशर रचकर 
एक-एक चाल चल रहे थे, उसे समकक पाना कठिन था। तुम्हारे मेरे बीच भी यदि 
उसी प्रचार की चाल चलनी आारम्म हो जाए तो मालूम नहीं उसका अन्त कहाँ होगा। 
दो-सीन महीने पहले तुम्हें प्रबोधित करमे के लिए पत्र द्वारा मैंने जो एक चाल चली थी, 
इतने दिनों के बाद तुम्हारे पास से उसकी पलूठो चाल लोटी। मैंने भारत समुद्र के इसपार 
बेठ हुए कट्टा--“किस्त !” उसे तुम्हारे कानों तक पहुँचने में एक महीना छगा, फिर एक 
सद्दीना लगा तुम्हें उसका धक्का संभालने में, फिर तीसरे महीने बाद जब तुमने कहा, “किश्त | 
उसी प्रकार मेरे कानों तक पहुँचने में भी उसे महीना रूगा, फिर एक महीना लग शया उसका 
घक्का सेमालने में । इसलिए अब भौर नहीं। जानते तो हो शास्त्र अपार है, समय कम 
तुम्हारे लौटने पर बितकित विषय के सम्बन्ध में तुम्हारे साथ गीप्रकार समझौता होगा! 
फिलहाल तुम्हारे पत्र का उत्तर संक्षेप में दे रह्दा हूँ । 
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अपने पत्र में तुमने जो लिखा है, बह बात सोच विचारने की भबध्य है। शैतान 
महापुरुष मौफा देखकर समय-समय पर ढस्तारों चालू चलते हैं ऐसी चातुरीपूर्ण कि उनके घुप्त 
राज़ का भेद पाना कठित है। उनके फुसफुसाहट भरे मंत्र के मारे बेचारा असहयोगिता 
श्रवण-कटु नेयुज्य बन जाता है --फिर नेयुज्य प्रातियुज्य --आ्रतियुज्य प्रतिद्ठिंसा बन जाती है 
पर सर में। इसके अतिरिक्त--शेतान की शनि दृष्टि तुम्हारे छाड़ले श्रच्चे साथुज्य पर पढ़ने 
पर कोई हानि नहीं होगी यदि ऐसा सोचो तो तुम्हारी वह आशा दुराशा मात्र होगी। 
सभो जानते हैं, अविवेचना के गर्भज्ात कच्चे सायुज्य को दुजेन सायुज्य बना, दुजेन-सायुज्य 
को दलबद्ध दुराचार-प्रतवतंन कर, दलबद़ दुराचार-प्रबतेन को दिन दहाड़े इकेतनी डालकर विलेज्ज 
भौर निरंकुश परिपक्त बनाने में शेतान मद्दाप्रभु जेता सिद्धौस्त दूसरा फोई भहों। शोतान 
को अधिक आलोड़ित न कर सार बात बताता हूँ, सुनो । 
योगशास्त्र में कहा है-- 

“मुखी मनुष्य के प्रति मेत्री भाव घारण करने से चित को ईर्ष्या-कलमपता मिटती है।” 
“दुखित व्यक्ति के प्रति कारुण्य साब घारण करने से चित्त को परोपकार-कलमषता दूर 
होती है ।” “पुण्ग्रशील के प्रति अनुमोदन का भाव घारण करने से चित्त की असूया-कत्मषता 
शेष होती है ।”” 
उसके बाद कहा है-- 

“अपुण्यवत्यु च औदासीन्यमेब भावयेत्‌ -- नाजुमोदनं--न वा द्वष ।” अर्थात्‌ 
#अधरमपरायणों के प्रति ( और इसीलिए--ब्रिटिश शासकों के समान दिन दहाड़े ढकती- 
परायण अविवेकी बुरात्माओं के प्रति ) भौदासीन्य भाब ( अर्धातू नान कोआपरेशन का मात्र ) 
घारण करना ही विधेय है, अनुमोदन का साव भी नहीं और न विद्वेध का डी साव ।” 

योगशात्त्र में जो शास्त्रीय माषा में कहा गया है, भारत के आवालबृद्धघनिता वही बात 
इस समय चलती षोछचाल की साषा में कद रहे हँ--इसके अतिरिक्त कोई नई बाल नहीं 
कह रदे हैं--कह रहे हैं, “दूर रहना ही सार वस्तु है |” 

तुम्दारे श॒ुभाकांक्षी 
बड़ो दादा” 
इ 
अलहयोग आन्दोलन के सम्बन्ध में द्िजेल्नाथ का लेख 


प्रवासी पत्रिका के १३२४ बंगला साल ( मई १९२१ ) की जेछ संख्या में असहयोग आन्दोलन 
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की भालोचना करते हुए जगदानन्द राय को लिखा गया रवीन्द्रनाथ का दूसरा पत्र प्रकाक्षित 
हुआ । द्विजेल्दनाथ का भसहयोग भान्दोछन समर्थित छेख “नान कोआपरेशन क्या है ।” 
शीर्षक लेख १२९८ साल की आपषाड़ संख्या (जून १९२१ ) में प्रकाशित हुआ। यहाँ 
उसका अनुषाद दिया जा रहा है- 


नान फोध्ापरेशन ( असहयोग ) क्‍या है ? 


कोभापरेशन ( सहयोग ) क्‍या है पहले यह ठीक से समझता दोगा; फिर नान 
कोआपरेशन ( असहयोग ) क्‍या है यह सममलने में किसी को देरी नहों होगी। कोआपरेशन 
का कोष सम्मत एब्दार्थ है--सहकारिता या सहयोगिता, यह तो सभी जानते हैं; किन्तु 
उसका भावाथ या तात्यये मिन्‍न व्यक्ति मिन्‍न प्रकार से छगाते हैं; --उसका कौन-सा अर्थ 
यहाँ में स्वीकार कहँ यह सोच रहा हैँ। अधिक नहीं सोच पा रहा--"महाजनों येन गतः 
सपन्‍्था/”' यद्द प्रशस्त पथ अवलम्बन करना दी इस मामले में सवापेक्षा श्रेयश्कर होगा ऐसा 
सममता हैँ। यहाँ महाजन से तात्यये हमारे देश के शोष स्थानीय गोराह मद्गाप्रभु 
भादि से है, यद कहने को आवश्यकता न होगी । 

शासक बर्, के आदेश से जो टकसाछ में गढ़कर तैयार होना है उसके बदले अपने 
निणी सुनार के द्वारा रुपया गढ़ाकर तैयार करके उस घर गढ़े रुपए को बाजार में चलाने का 
प्रयत्न लक्ष्मी माता के सेवकों के लिए जेसे भारी दुस्साइस का कार्य है दीक बेसे ही देश के 
शीर्ष स्थानीय शाप्क वगे कोआपरेशन ( सहयोग ) का जो भावार्थ लेते हैं उसके बढ़ले 
अपना सनगढ़नत भावाये विद्वत्समाज में प्रचलछित फरने की चेश्ट करना सरस्वती माँ के 
सेवकों के लिए बहुत ही दुष्साइस का कारये है-- ऐसा सोचकर हमारे देश के कतृ पक्षीय 
सहाप्रभुओं ने कोआपरेशन ( सहयोग ) का जो भावार्थ लिया है, मेंने भी बिना किसी 
तर्क के नतमए्तक बड़ी सावार्थ प्रहण किया है। शासकों के मतानुसार कोभापरेशन 
( सहयोग ) का भावार्थ क्‍या हे ग्रह किसी की आँख में अँगुली डाऊ कर दिखाने की 
जहरत नहीं है- वह सारे देशवासियों के सामने मभ्याह-द्वाकर के समान अलक्ष है। 
फिर भी यदि मेरे मुख से स्पष्ट उदाहरण सुनना चाहते हों तो घुनिए :-- 

बंग-भंग के विधान-प्रवतंन के समय बंगाल के सारे छोगों ने जुट कर हमारे देश के 
हर्ता-कर्ता विधाता मद्दापुरुषों के सामने उसे हडाने के लिए जब यतपरोनारित विनीत भाव से 
हाथ जोककर आवेदन किया, तब ठत गजेनशीछ करन आदि महापुरुषों 'ने देशी जन साधारण 
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की किसी भी बात पर दयाह हो कर्णपात ने कर देशसर में एक प्रचण्ड राष्ट्र विज सा विया- 
फिर उसके प्रतिबिधानाथ जिस भयानक भआासुरो चिकित्सा की व्यवस्था का वह उनके झपने 
हाथों रखे हुए रोग को अपेक्षा सेकड़ों गुना भयानक थी। इस उत्कट भासुरी चिकित्सा की 
बिषज्याला से विस्तीणं भारत देश रावण की चिता के समान आज भी भोतर ही मीतर 
जछक रहा है--भौर कितने दिन तक उसे ऐसे ही जलना होगा कौन जाने ! फिर उस 
प्रज्यलित प्रत्याभि को वस्त्र से ढक कर देश-विदेश की खोजदष्टि से छिपा रखने के लिए 
उन परम धार्मिक महापुष्षों ने दो-चार पदलुन्ध देशो वाग्मी महोदयों को मंत्रणा सभा में 
कोआपरेशन ( सहयोग ) देने के छिए बुलाकर सारतन्वासियों को जन्म सर के लिए 
कृत कृताथ किया ; दमछोयों के भ्रति उनका इस प्रकार असाधारण क्षुपाषषण होने पर भी 
हमारे देशबासी इतने गए शुजरे हैं कि इसके लिए उनके हृदय में छृतशवा का नामोनिशान 
नहीं है -- यह कह कर हमारे ऊपर उत्दा दोषारोपण करने में उन्होंने ज़गा भी देरी नहीं की। 
उनके इस अतिरिक्त अनुप्रड के पबतमार से पीड़ित द्वोकर सारे देशवासी कातर स्वर में पुकार 
मचाए हुए हैं “मुक्त कर दे माँ, रोकर जी हल्का करें” लेकिन कमको छोड़ता नहीं। 
मारतबाधियों के सर्वंनाश का उन्समुक्त द्वार स्वरूप रालट एक्ट उसका साक्षी है--वह जिससे 
विधिवद्ध न दो इसके लिए मंत्रणा सभा के देशी मेम्बरों के अधिकांश छोगों के एक स्वर से 
यतपरोनारिति विनय-अनुनय के साथ अनुरोध का फछ हुआ - भनुरोध-कर्तानों का भूतगत 
भपमान और लाॉंछन-भोग, उससे अधिक और कुछ नहीं। शासकों का वांछानुरूप यह 
कोआपरेशन ( सहयोगिता ) छौहनिसित सीसदेह का आपादमस्तक-चुणकारी घृतराष्ट्र का 
सेहालिंगन है; उससे जितना दूर रहा जाए उतना ही अच्छा--"दूर रहना ही सार 
धस्तु है।? 

असहयोगिता क्‍या घोज है, यद दम छोग समझ गए हैं। जेसे :-- 

अपनो स्वाघीन शुभबुद्धि की प्रेरणा से हमलोग जिसे देश के लिए प्रकृत कल्याणकारी 
सममेंगे उसे जहाँ से भी हो अदहृृण फरेंगे, छेकिन जो हमारे देश के लिए अनिष्टकारी है उसके 
साथ हमछोग सहयोग 'नहीं करेंगे, गे ही प्राणान्त दो जाए--यही है असहयोगिता । 

हाय ! (हस) आसुरी माया सहयोगिता के विंषमय फल को एकबार नहों--दोबार नहीं-- 
किन्तु वितॉ--महीनों--बर्षो लगातार प्रस्यक्ष करते रहने पर भी हमारे देश के विश्वविद्यालय 
की की से उद्गीरित अंग्रे जींदा महाशयों की आँखे भमी तक नहों खछुलों | उनके अधिकांश 
के विदार से सहयोगिता यह मंत्र बचन--मिन्न जातीय मनुष्य समाज के बीच प्रीति और 
सदूसाव का पथ खोल देने का अमोघ जद्मास्त्र है, भौर असहयोगिता का मंत्र क्‍्चन भिक्त 
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लातीय मनुष्य समाज के बोच प्रीति और सदमाव का पथ अवरुद्ध करने के लिए अमेदय लौह 
प्राचीर है । उनमें यह समफ्त नहीं कि विभिन्न जाति के मनुष्य समाज के बीच प्रीति और 
सद्भाव विस्तार करने के लिए उन्हें कोई नहीं रोकता ; न तो विभिन्न जाति के मनुष्य समाज 
के बीच विठेंषानल उकसाने के लिए दी कोई उन्हें प्रेरित करता है। यद्द बात तो अछग रही 
सभी देशों के प्रातः स्मरणीय मानव पूज्य महात्मा छोग मान्धाता के समय से आज तक 
एक खर से घोषणा! फरते भा रहे हैं कि अनिश्कारी के प्रति अनिष्ट आचरण न करो, 
सब जीवों के लिए इष्ट चिन्ता और इृष्ट चेश करो । इमारे देश के ऋषि मुनियों के तो कहने 
ही क्या; इसके साप्ती स्वरूप वाल्मीकि मुनि ने कहा है---“अक्रोधेन जयेत क्रोधं, असाधु 
साधुना जयेत्‌” “अक्रोध द्वारा क्रोध को जय करो, साधु व्यवहार द्वारा असाध्ठु व्यवह्वार को 
जय करो” ; मद्दामारत में कद्दा है “न पापे प्रतिषापः स्यात्‌ साधुरेव सदा भवेत”, “पापाचारी 
व्यक्ति के प्रति पापाचार न करो, सबंदा साधु रहदो; “मगवद्गीता में कहा है कि योगी 
पुरुषों का प्रधान छक्षण है वे “सबंभूतद्िते रताः हैं ।” “इस युग के मारत पूज्य गांधी 
मद्दात्मा प्राचीन कालके जग्द्विस्यात उन सभी शास्त्रों के भनुपन्थी होकर बारबार उँची 
आवाज से घोषणा कर रहे हैं “हिंसात्मक काये करने बारे के प्रति हिसात्मक व्यवहार 
न करो |” दूसरी मोर, मान्धाता के समय से भाज तक किसी देश के क्रिसी धर्मशास्त्र ने 
ऐसी विचित्र बात नहीं लिखी है कि अनिष्टकारी व्यक्ति के साथ सहकारिता करो 
या सहयोग करो, किसी शास्त्र ने नहीं लिखा कि जलदृष्यु यदि तुम्हारी नौका डुबो 
देने को उदयन हो तो तुम उस कार्य में उसकी सहकारिता करो, सहयोग करो अथवा 
इसके विपरीत उसके ठपद्व से नौका को पोछे इटाकर सुरक्षित बन्दरगाह सें छे जाने को 
कोशिश न करो जगतपूज्य महात्माओं के महावाक्य से सारी दुनिया के उँच-नीच 
सानव ( हृदय ) में आग हगने में अस्ती बहुत देर है; विशाल भूमंढल में जहाँ-तडाँ, 
कहीं किसी एक गाँव के फ़ोने में, कहीं किसी एकान्त गुफा के सीतर, वह धीमे धीमे 
सुछ्ण रही है; इसके अतिरिक्त-बतेमान समय में यूरोप-अमेरिका के दो-चार 
महात्मा पाप-कलषित जन समाज में बारबार फूंक भार कर ठसे चेताने की प्राणपण 
चेष्टा करके भाखिर द्वार कर मन के खेद से यह कह कर भरण्य रोदन 
कर रहे हैं “हाय! आग में फँक मारना ही व्यर्थ हुआ, आग केसे भी नहीं नली, 
जमन युद्ध का क्रम अमी जारी है ।” सारी दुनिया में सदूभाव और सौहाद प्रसार क्या 
सासूकां बात है ! पह इतना बड़ा और वृहद्‌ सामछा है कि कोई एक देवानुगृहीत महापुष्ध 
भकेडे एक शताब्दी में तपाक से उसे कर दिखाएँ यह घुणाक्षर न्याय से भी संसद नहीं। 
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ईश्वर की अखित्य महतो शक्ति के प्रभाव से बह तभी घटित दोगा जब उसे घटना है, तब काई 
भौ उसे रोक नहीं सकेगा । महात्मा गाँधी दतनी दूर हाथ न बढ़ाकर, हमारे इस मकालपीड़ित 
देश के दुःख सिवारणायं उचित उपाय की चिन्ता और उस उपाय की चेश में 
निर्मीर हृदय से अविश्वान्स रूप से अपने जीवन को उत्सग करके देशभर के 
सर्वाक़्ोण हिवानुष्ठान में कमर कस कर जुट गए हैं, इमें उसके लिए उन्हें” तथा उनके अन्ययामी 
सर्वमंगलालय प्रेरणादाता को हृदय प्रे धन्यवाद्‌ देना चाहिए--हसके विपरीत गान्धी के समान 
एक ऐसे निःस्वारथ, निर्मीक, संदमिसन्धिपूणे, सत्कार्यपरायण, सपोयक समन्विते महात्मा की, 
इर बात और इर काम के बहाने उन्हें सबके सामने नीचा दिखाने को कोशिश कया मनुष्योचित 
काम है ? रचना का आकार अधिक न बढ़ाकर, मेरे सन में जो बात रातदिन धघुमड़ रही है 
उसे इस समय कह कर में समाप्त करता हूँ ; वह यह कि तुम्हारे अनिष्टकारी के प्रति तुम मन 
से चाहे प्रीति और सद्भाव का विस्तार करो, वह करने से तुम्हें कोई नहीं रोकता किन्तु दुद्दाई 
है विश्वविद्यालय के महापंडितों को | अनिश्कारियों के साथ सहकारिता कर अपने हाथों फो 
महापापकलंकित न करो । इस कंगाल की बात पर इस समय टटके में यदि दयापूर्ण कर्णपात 
न फरोंगे तो फिर उसके बासी होने पर निश्चय ही तुमछोगों को उसका फू भोगना होगा। 
फिर सर्वनाश ही है। ईश्वर न करे कि भारत के मद्दाशत्रु पर मो वेसा भयानक देव दुविपाक 
पड़े ।! 

असहयोग आन्दोलन और महात्मा गान्धी के भादरशं की व्याख्या सम्बन्धी कई लेख 
दिजेन्द्रनाथ ने छिखे थे, जो 'यंग इण्डिया में प्रकाशित हुए थे । 


महात्मा गांधो जेल में -- 


राजरोध के कारण जब महात्मा गांधी जेल में बंदी (१९२२) थे, उस समय 
दिजेलननाथ ( ८२ घषे ) ने “यंग इण्डिया' पत्र के तत्कालीन संपादक को निबंध, चिट्टी लिखकर, 
शॉधीजी के आवृश का प्रचार क्रिया। इस अकार को दो चिट्टियाँ यहाँ प्रकाशित 
की जारही हैं। द्‌ फोर पिलसे भाफू सद्याप्रह! नाम से ये दो चिट्ठियाँ प्रकाशित 
हे वी। 


२८२ विश्वभारतों पत्रिका 


सत्याग्रह के सार स्तंभ 
(१) 


प्रिय मरत जो, 

मेरा खास्थ्य ऐसा है कि महात्मा गांधी के दशन पर आपके सिए लेक्ष लिखना 
मेरे छिए असंभव है। तो सी, इस सुखद अवसर पर महात्माजी के प्रति अपनी श्रद्धाज्ल्ि 
अपित करने के लोस का में संवरण नहीं कर सकता, भऊे ही वह केबल विदुर के चावजों 
की धूल के समान हो । 

उन छोथों से जिन्हें महात्माजी के उपदेश--जों उनके जीवन के समान हैं--रहष्यपूर्ण 
या दुरूह छगते हैं, में कहूँगा कि वे शात से भज्ञात फछ को जिसे वे देखते हैं, जड़ जिसे 
देखना उनके लिए कठिन है, की भोर देखने की सामान्य विधि अपनाने को सलाह दूगा। 

महात्माओ उच्चतम और अत्यंत कार्यक्षम अर्थ में एक फमठ व्यक्ति हैं--इस विषय में 
किसी को तनिक मी संदेह नहीं करना चाहिए, यह देखकर कि उन्होंने भकेडे ही मारत के 
सूनःप्राय लोगों को एक सिरे से दूसरे सिरे तक जाणत कर दिया इतिदृस में ऐसए कोई 
अन्य ठदाइरण नहीं मिलता । 

व्यापारिक या सांसारिक भर्थ में मक्षात्माजो काम के आदमी नहीं हैं यह उनके सरछ 
निष्कपट जीबन, उनके शांत निःखार्थ दृष्टिकोण, उनके सीधे, सर्च व्यवहार से प्रकट होता है। 
अतएव सामयिक आवश्यकता नहीं अपितु महात्मा को कायेग्रशृत्तियों के मूल में सिद्धान्त है: 
परिणाम से हम उसे जानते हैँ--फलेन परिचीयते | 

हिन्द, और इसाई दोनों दी धमो के विपरीत जो लोग परिणाम से नहीं किन्तु 
शास्ताओं के द्वारा निर्णय करने के भभ्यस्त हैं अपनी प्रत्यक्ष जटिलता में उलम जाते हैं 
भौर महात्मा! पर असंगति का दोष लगाते हैं और यह भूल जाते हैं कि बही सात्विक कार्य 
विरोधी श्षक्तियों के भाद्वान पर भनगिनत विभिन्न विधियों के रूप में शाख्ाबद्ध हे सकता है 
भौर हरएक शाखा परिणाम की एकता के कारण अपने मूल सिद्धान्त के प्रति सत्यी रह 
सकती है। अश्राणिशास्त्र से एक उदाहरण देता हूँ: भिन्न प्रकार की विरोधी शक्तियों के 
प्रतिक्रिवाखरूप प्राणियों के एक वर्ग में वहो शारीरिक कार्य मोनपक्ष द्वारा संपन्न होता है, 
दूसरे बर्ग में ढेतों द्वारा, तीसरे बे में हाथों द्वारा । 

मशीन ( सरकार ) के अत्याचारों से अपने देशवासियों को मुक्त फराने के लिए महात्माजी 
हर प्रकार की हिसा का सासना फरने के छिए सदा प्रस्तुत रहे हैं किन्तु खप्न में मी खर् 


किजेग्दनाथ ठाकुर और महात्मा मांधो ३८३ 


हिंसा. करने का विचार कमी नहों किया । महारमाओ ने मौतिक साधनों की श्रलता पर 
झदा बल दिया है, यंत्र के समान शिक्षा से बबने को सझाहइ दी है जिससे मालवात्मा बाह्य 
बाधाओं से अनावसंद्ध होकर पत्प सके। महात्मा ने कठोर आत्मसंयम प्रालन करने का 
उपदेश दिया है, स्पश्टतः एफ बुरे ढाँचे से बिछकुल दूर रहने की सलाह दी है जिससे कि 
सच्दी खाघीनता अयने शुद्ध रुप में प्राप्त की जा सके! मुक्ति, जो हिखुत्व का सार है, 
के अति भाकषण महात्मा यांधी के दशेन का मूलमंत्र है; और उनको पद्धति के घार स्तंस हैँ? 
अहिंसा, दुजंन संग परिहार, न पापे प्रति पापः स्यात्‌ ( घुराई का उत्तर बुराई से मत दो 
बुराई को सछाई से जीतो | 

ये नह बातें नहों हैं किन्तु हिन्दूधम का निचोड़ हैं, जो शास्त्रों में सर्वत्र विश्वमान हैं। 
एक द्वाब्द में, महात्मा गांधी ऋषि हैं। उनका दशन प्राचीन ऋषियों के दर्शन के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं है! महात्मा गांधो को जय | 


शान्तिनिकेतन, भापका, 
६ सितंबर १९२९। बड़ोदादा 
द्विजेलनाथ ठाकुर 
( २ ) 
प्रिय भरतजी, 


मैं अपने पिछले पत्र में महात्मा गांधी के जीबन और कायो से संबंधित एक प्रधान बात 
छिखना छोड़ गया जिसे में सोचता हूँ अपने पिछक्े पत्र के पूरक के रूप में भेज देना 'चाहिए 
ताकि सुझे गलत न समझा जावे | अपने जीवन का सर्वोत्तम भाय महात्मा गांधी ने दक्षिण 
अफ्रीका में सरीज भारतीय प्रवासियों को उस स्थान के माछिकों की दासता से बचाने के काम 
में व्यतीत किया है, उन द्ासकों का नारा था और अमी भी है--शक्ति बनाम उचित। ठस 
काये से परमात्मा को कृपा से उन्होंने असाधारण मात्रा में भाध्यात्मिक शक्ति प्राप्त की है। 
जब ते भारत छौटे तो बह छ्क्ति सतत अभ्यास के फजस्वरूप, तथा कठोर भाष्यात्मिक संयम से 
जिसका उन्होंने पीक्षित भारतीय जनता को बचाने के किए कठोरता से पालन किया बढ़कर 
तिगुनी हो यईं। उस शक्तिने जिससे उन्होंने चमत्कार कर दिखाया, सभी कार्यकर्ताओं को, 
जो शारीरिक शक्तिकों छोड भन्‍्य फिसी शक्ति को नहीं जानते थे, छम़ित कर दिया। और 
भव में कहना चाहता हूँ कि महात्मा गांधी भाशा करते हैँ कि सन्‍य छोय जो उनका अनुसरण 
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करते हैं, उन्हें सबसे परे उस भारिमिक शक्ति को प्राप्त करना चाहिए जिससे वे दुर्दान्त शारीरिक 
शक्ति का सामना कर से जो रात दिन उन्हें कुचछ डालने का भबसर खोजने में छगी है। 
उच्चित संयम के माध्यम से प्राप्त मौतिक शक्ति के प्रयोग के विधय में कह्टा जा सकता है कि 
लदसक आत्मा की दाक्ति नहीं प्राप्त कर छी छाती तब तक केवल अध्टिसा इच्चठित उद्देश्य तक 
नहीं ले जा सकती । 

मैं चाहता हैँ कि पाठक इस तथ्य की ओर विशेष ध्यान दें कि भह्टिंसा दो प्रकार की है, 
अर्थात्‌ (१) झ्रात्मिक शक्ति से युक्त अ-विरोध (२) भआात्मिक दुबंछता से युक्त अ-विरोष | 
भात्मिक शक्ति से मेरा तालये उस शक्ति से है जो सत्य में निहित है और जो न्यायोचित और 
उदार कार्यों में प्रकट होती है। भात्मिक दुबलता से मेरा अमभिप्राय वर्तमान शासकों फो अप्रसंक्ञ 
करने का मय तथा उनकी कृपा प्राप्त करने की झाशा में आँख मूँदकर उनकी भाज्ञा मानने से है । 

महात्मा की दृच्छा अनुसार भहिंसा की पूर्ति के लिए आत्मिक शक्ति की प्राप्ति भत्य॑तत 
आवश्यक है। महात्मा की इच्छा को यदि पूर्णहप से अमिव्यक्त किया जाय तो उसका अर्थ 
यह होगा : अहिंसा से युक्त आत्मिक शक्ति फा अनुसरण करना चाहिए जिनका नारा है उचित 
बनाम शक्ति । 


भाषका स्नेहपूर्वक, 
शान्तिनिकेतन, पो० आ० बड़ो दादा, 
( बीरभूम ) दिजेन्द्रनाथ ठाकुर 
२० सितंबर, १९२२। 
( ३ 
अंतिम भंट 


१९२५ साछ के मई महीने में मद्रात्माजी जब शान्तिनिकितन भाएं तब द्विजेन्रनाथ के 
साथ उनकी अंतिम भेट हुईं। इस भेंठ का महदेष देसाई द्वारा लिखित एक विवरण “यंग 
इण्डिया' में छपरा था-- 

अनेक दृष्टियों से बड़ोदादा से हुई भेंट भसाधारण थी। जब गांधीजी जेल गए तो 
बड़ोदादा को कदाचिंत्‌ यह आशंका थी कि वे गांधीजी के छूटने तक जीवित नहीं रहेंगे। 
वे जेल से छूटे ही नहीं किन्तु उन्हें देखने भी गए। दूसरी और गांधीजी को बड़ोदादा से 
मिलते की उत्कट भमिलाघा थी क्यों कि उन्हें उनके गिरते हुए खास्थ्य को सूचना मिली थी 
पूज्य बढ़ोदादा बढ़े ही उद्धिप्त थे भोर जो उन्होंने कहा और किया वह सब प्रेम से सराधोर था। 
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शांधीजी ने श्ेय गड़ोदादा के बराचर रस्ती हुईं कुर्सी पर बेठना स्वीकार नहीं किया। क्षयमय 
वेंसीस वर्ष पूर्ष वे दादाभाई नौरोंजी के चरणों में बेंठे थे, थे बढ़ोदादा के भरणों में बेठे। 
भर दूसरों के लिए जो भी होछें, कम से कम मुझे भपनी ऊँचाई से उतर भाना चाहिए और 
अपने सद्दात्मापन को छोड़ देना याहिए !' उन्होंने बड़ोदादा से कहा जो उनसे कुर्सी पर बैठने 
का आप्रद कर रहे थे। और तीन दिन प्रातःकार और संध्यासमय उन्होंने बड़ोदादा की बातें 
ठसी माबसे सुर्तीं जेसे पुत्र पिता की बाते सुनता है, उन्होंने उन्हें श्रेन्‍्तस भाशीषांद दिए । 
पहली मैट में उन्होंने कद्दा, “मैं जानता हू' कि तुम विजयी होगे, में जानता हु' तुम किस तत्त्व 
से बने हो! । वे सावावेग से मरत हो गए और आगे कुछ न बोल सके। दूसरी भेंट में 
बिना रुके हुए वे लगभग एक धण्टे तक थोछते रहे, गांधीजी के कार्यक्रम के प्रत्येक अंग को 
उन्होंने भाशीबाद दिया, ऐसा आवेग और शक्ति इससे पूर्ष मेने उनमें फमी नहीं देखो। 
वुद्य की परिपूर्ण ता से मुख से धाणी निसत होती है” अतः उन्हें रोकने का प्रयत्न करना व्यर्थ 
था। उनके लिए 'छराज के ठस प्रभात काल में जीवित रहना वरदान! ही नहीं था बिना 
नवयुवक हुए 'बह स्व ही था।” शास्त्र का कथन है कि बह विश्वास जो पव॑तों को भी जीत 
छैता है ज्ञान का पहला सोपान है--बड़ोदादा ने कद्दा, 'तुम उस विश्वास के साथ बढ़े और 
आज तुम्हें कोई मय नहीं है क्‍यों कि तुम आनन्द और ब्रह्म को प्राप्त कर चुके हो--आजनसदू 
ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कदाचन---मंत्र को उन्होंने भनेक भार दृष्टाया। “मुझे तुम में विश्वास 
है, मुझे परमात्मा में विश्वास है, परमात्मा में मेरे विश्वास के धाद ही तुम में मेरा विश्वास 
है--बड़ोदादा ने कह्ा। असाधारण प्रेम से विमोर होकर हंसते हुए गांधीजी ने कह्दा, “केसी 
द्यनीय बात है |” बड़ोदादा कहते रहे “सत्य और अददिंसा के सामने सब अविद्या विलीन हो 
घजावेगो, साप्नाज्यवाद, बोलशेविज्य तथा अन्य समस्त “ज्मों' ( बादों ) के अतिरिक्त आज 
मविदा क्‍या है? सत्य के बमपिश्फोट से वे सब नष्ट हो लाएंगे। हम उनसे उनके 
हथियारों द्वारा नहीं छड़ सकते । तुम सिंह से ठसकी अपनी गुफा मेँ नहों छड़ सकते | 
किन्तु महात्माजी, तुमने स्वयं अपने अस्त्र ठाछे। चरखा तुम्हारा हथियार है, उनका नहीं। 
अह्दिसा तुम्हारा हथियार है उनका नहीं और इसलिए वे जीत लिए जाषेंगे। यदि चारों ओर 
पराजय दो जाए और सर्वत्र अभि और तलवार विष्यंस कर रहे हाँ तो भी में निश्चित हू कि 
तुम पौराणिक फिनिक्स पक्षौ के समान निरापद तथा अनाहत रहोगे जो अपनी भस्म से बारबार 
जीवित होजाता है। जो भी दुम करोगे व्यधे नहीं होगा। बद्ध ढाई इज़ार वर्ष पू हुए 
थे भौर यद्यपि पीछे बौद्धघर्म झपनी जन्मभूमि से मिट गया तथापि अहिंसा आज भी पीढ़ियों 
से इममें चली आरही हैं, यह बुद्ध की देन है। विश्वास के साथ कांसम करों 'आानन्द' अह्यणों 
१२ 
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विद्वान न विभेति कदाचन' । पूरा दिन मैं सोचता रह कि तुप्र से क्या कष्ट! और अ्रार्थना 
के पश्चात्‌ जो प्रकाश उसने मुझे दिया मैंने तुम्हारे सामने रख दिया। किन्तु मैं क्‍या हूं! 
मैं केवड एक तु्छ साधन हू । में शास्त्रों फो दुददरा रहा हूं और मुम्े तुम्दारी अपेक्षा उनको 
हुहराने का कम अधिकार है । किन्तु में अपने को रोक नहीं सका और बच्चे के समान बकबक 
की है।” “क्या इससे आप थक नहीं जाते 2” गांधीजी ने फष्टा। “अन्य बातों को अपेक्षा 
कम थकानेवाछा है”--उन्होंने बलपूर्षक कहा, और फिर उन्होंने उन्हों बातों को दुदराया थो 
पहले बट्दी थीं--हस बार पहले की अपेक्षा अधिक भावेग और उच्छास के साथ | 'जो भी तुम्दारा 
विरोध करते हैं समय के बुलब॒लों के समान विलीन हो जावेंगे। सत्य विजयी होगा ओर में 
उनके मार्थों पर अंकित पराजय देख सकता हू । कुछ देर बाद “सविष्यवाणी के ये उदगार 
मौन हुए। अंतिम शब्द ये थे “मैं यह सब आनंद विभोर हो कर कह रहा हैँ। जिस 
बातों की स्वप्न में मेंने कल्पना की थी उन्हें मेने अपनी भाँखोंसे देखा है किन्तु उन्हें 
देखने की कप्ती आशा नहीं थी। तुम मुझे इस प्रकार कहने फो प्रेरित कर रहे हो। 
तुमने मेरी निराशा को दूर कर दिया और में आशा करता हूँ कि इन दिनों को स्मृति 


मझस्थल, जो भी भी मेरे जीवन में हो सकता है, की नीरस यात्रा में से सुरक्षित मुमे 
पार छे जावेगी । 


(४) 


प्ाध ४, १३३१ घंगाछ (१६ जनवरी १६२६ ) को ८६ वर्ष की भवस्था में 
शान्तिनिकेतन में व्विजेद्ननाथ ने परक्रोझृगमन किया। उनकी सृत्यु का समाचार पाकर 
महात्मा गांधी ने द्विजेन्दनाथ के प्रति जो श्रद्धाजलि भर्पित की वह नीचे दी जारही है : 


बड़ोदादा चले गये 


यह विश्वास करना कठिन है कि बढ़ोदादा अब नहीं हैं। शॉतिनिकेतन से प्राप्त 
एक तार से मुझे यद्द दुःखपूण समाचार मिछा है कि बढ़ोदादा जो द्विजेदनाथ ठाकुर के 
नाम से विख्यात थे ध्ानन्ति को प्राप्त दो गए हैं। वे नब्बे के लगभग ये और फिरमी 
वे इतने सजग, इतने प्रसन्‍न थे कि उनकी उपस्थिति में किसी को यह कल्पना भी नहीं हो 
सफती थी कि संसार में वे कुछ ही दिनों के मेहमान हैं। प्रतिमासंपन्‍न व्यक्तियों के उस 


विज्ेखनाथ ठाकुर और महात्मा गांधी न्‍ डक 


परिवार के बढ़ोदादा प्रतिष्ठित सद॒त्य थे। महान विदान्‌ होने के अतिरिक्त--संश्कृत भौर 
अंग्रेज़ी दोनों में उनकी समान गति थी--बढ़ोदादा ठदारचेता गंभीर रूपसे घामिक व्यक्ति थे। 
उपनिषदी के प्रति दनको गहरी निष्ठा थी किन्तु संसार के दूसरे घममन्यों से प्रकाश भ्रहण 
करने को वे सदा! तत्पर रहते थे। अपने देश को वे एक सर्से अनुरागी देशमक्त के 
समान प्रेम करते थे तथापि उनकी देशभक्ति एकांगी नहों थीं। भहिंसक अस॒हयोग के 
भात्मिक सौंदर्य को वे समझते थे, तथापि उसके राजनेतिक महत्व को उन्होंने कसी नहीं 
भुछठाया। वे चरस्ता में पूरा विश्वास करते थे भर इस परिपक अवस्था में भी उन्होंने 
खद्र को अपनाया। एक नौजबात की उमंग के समान वे बर्तमान घटनाओं से धनिष्ठ 
संपर्क रखते थे। बड़ोदादा के अपसान का अधथे है इमारे बीच से एक महान खाषि, 
दाशंनिक, और देशमक्त का ठठ जाना। में अपनो शोक संवेदना कवि तथा श्षान्तिनिकेतन 
भाश्नम के सदस्यों के प्रति निवेद्ति करता हूँ। 


मौ० कण गा० 


मद्ात्मा गांधी के सचिव और अनन्य सक्त द्विजेन्द्रनाथ के परम अनुयायी महादेव देसाई 
ने इस उपलक्ष्य में द्विजेदनाथ के जीवन चरित और गांधीजी के साथ उनके संपर्क के 
विषय में विस्तार से चर्चा करते हुए “यंग इण्डिया' के २८ जनवरी १९२६ के अंक में एक 
निबंध छिखा। मद्दात्मा गाँधी को रुत्यु के एक महीने से कुछ भणिक पूर्व द्विणेद्दनाथ ने 
अन्तिम पत्र लिखा था। उस पत्र में उन्होंने छिखा था कि उनकी वासना से मुक्ति हो गई है, 
वासनातीत छोक का एप उन्हें प्राप्त हुआ दै--इस बात का भो इस छेख में उल्केख हुआ दे। 
इस निबंध के कुछ भा द्वारा प्रस्तुत संकछन समाप्त द्ोता है । 


बड़ोदादा 


बढ़ोदादा, शान्तिनिकेतन के ऋषि और महाराज १९ को प्रातःकाल नहीं रहे। 
समाचार देनेवाफे तार को पढ़ते हुए मेरी स्मृति छः मास पूर्व शान्तिनिकेशन में बिताए 
गौरबपूर्ण दिनों की ओर चक्ी गई ; जब इसने बेठकर इस पेंगम्भर के मुख से ये धाब्द 
आनन्द त्रह्मणो विद्वान न विभेति कदाचन' अर्थात्‌ जिसने ब्रह्म के भाननद्‌ को जान छिया है 
भर सय से रहित हों जाता है--सुने थे। बारयार उन्होंने इन दाज्दों को दुदराया था, 
वे अभी तक मेरे कानों में गूंज रहे हैं, तीन वर्ष पहछे भी मेंने उनको देखा था। 


२८८ विश्वमायतो पत्रिका 


उस समय वे असहयोग के विचारों में डबे हुए थे भर गांघोणी के विषय में सबकुछ जानना 
बाहते थे मो जेछ में थे। प्रतिक्षण वे बढ़े जोर से हंसते थे--जब वे असहयोग का बिरोध 
करनेवाली शक्तियाँ की पराजय का उल्लेश् करते ये। इस बार भी अंधकार फी शक्तियों के 
विरुद्ध बेसी हो उदात्त विरोध को मावना थ्री--समी वादों के लिये उन्होंने कहा, सत्य के बम के 
विस्फोट से टुकड़े टुकड़े हो जावेंगे--किन्तु इस बार, पहले के समी अवसरों के प्रतिकूल 
उनके चेहरे पर चिन्तापृण उदासीनता को झलक थी। उन्होंने गांधीजी से कहा, 
“भापका आगमन मदुस्थल में उद्यान के समान है। एन दिनों की छृति भी भी शेष 
नीरस जीवनयाश्रा के पार सुरक्षित रूप से मुमे ले जाए [! गांधीजी से विदा लेने की उदासीनता 
ही नहीं थी, यह ब्रह्म से महान्‌ वियोग की खिन्‍नता थी। अपने पूरे दीघेशीवन में 
भादि ब्रद्य समाज के प्रमुख सदस्य के रूर में, असंझय घानिक तथा दाझ्षनिक निर्मंधों के 
छेखक के रूप में उन्होंने इस ब्रह्म के विषय में चिन्तन किया उसके विषय में चर्चा की, 
अपनी कविताओं में उसके शु्णों का गान गाया किन्तु वे अनुभव करते थे कि भभी सी 
उसके और अपने बीच में एक खाड़ी थी! गांधीजी ने उनसे बिंदा होते समय कह्दा, 
“छृपा करके आप अपनी देह तबतक रखें जबतक बह न देख लें जो आपका हृदय चाहता है।” 
उनके खर में कपन था जेते ही उन्होंने कहा, “हाँ, में रहूँगा ।” तब से प्रार्थना करते रहे 
और ध्यान करते रहे जबतक कि अत में उन्हें बढ़ मिल गया। दिसंबर छी १५ तारीख को 
बर्घा में गांधीजी को उनका एक पत्न मिला, जिसमें केवछ एक वाक्य था, “आपको प्रार्थना 
के छिए आमारी हूँ” में स्टृति के आधार पर उद्धृत कर रहा हूँ, “अब मुझे वह प्राप्त 
हो गया है जिसे पाकर और कुछ पाने को इच्छा नहीं रह जाती”--ये छब्घा चापर॑ छाम॑ 
मन्‍्यते नाधिक॑ ततः। देह का उनके लिए अब कोई उपयोग नहों रह गया था भौर इस 
अनुभूति के थोढ़े दिनों के भीतर ही उन्होंने उसे त्याग दिया। 


म्रू० द्वे० 
[ भनु ०-- कणिका तोमर ] 
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संपादक को ओर से 


महात्मा यांधोजी को जन्मशती के अवसर पर विव्भारती पत्निका का विशेषांक प्रकाशित 
करने का विदेष महत्व है। महात्माजी का शान्तिनिकेतने से विशेष संपर्क रहा; शुरुदेष, 
बढ़ोदादा, एण्ड यूज से उनकी घनिष्ठ मैत्री थी, इसके अतिरिक्त नदक्ाल बोस, मलिक जी भादि 
अनेक भआाभ्रमबासियों से गांधीजी का परिचय था। विश्वभारती पन्षचिका उनके आाक्षीबांद से 
प्रार मे हुईं थी। उनका व्यक्तिस्त विराट था और उनकी छा प्रवृत्तियाँ इतनी व्यापक थीं कि 
राष्ट्र का कोई अंग भछूता नहों रहा । दीनबस्थु एण्ड यूज के साथ महात्माजी की मेत्री थी, 
इन दोनों महापुर्षों के संबंध में दीनबन्धु एण्ड्यूज को जन्मशती के अवसर पर निकलनेवाडे 
विश्वसारती पत्निका के विज्ञेषांक में प्रकाश डाला जावेगा। गुरुदेव और महात्माजी में कई 
महत्त्वपूण समस्याओं पर गइरा मतमेद्‌ था, हमने विस्तार सथ से उन पर प्रकादा नहों ढाला 
है। इस भ्रकार के छेखों को हम इस विद्येषाक में स्थान नहीं दे सके । 

पत्रिका का यह अंक प्रकाशित होने में बहुत विलंब हो गया। गत अक्टूबर में इसे 
प्रकाशित हो जाना चाहिए था। किन्तु नाना बाघामों के कारण ऐसा नहीं हो सका। हसम 
इस विलम्ब के छिए अपने पाठकों से क्षमा चाहते हैं। 

इस अ'क के निकालने में हमें स्थानीय रवोद्रभषन से विशेष सहायता मिली है, इसके 
लिए इम उनके कृतद्ञ हैं। विभाग के श्रो सूयकुमार योगी और रणजीत कुमार साहा ने जो 
सहयोग दिया है उसका उत्केख सामार करते हैं। 


-- रामसि ह तोमर 





शुभकामनाओं सहित 


डालमिया सिर्मेंट ( भारत ) लिमिटेड 
डालग्रियापुस्म्‌ ( तमिलनाडु ) 


'राकफोट' भार्का 

डालगंिया पोर्टेटेड एवं पोज़ोलाना सिर्मेंट 
ला 

डालमिया रि फेक्टरोज के निर्माता 
उड़िशा सिमेंट लिमिटेड 


राजगंगपुर ( उड़िशा राज्य ) 


'कोणार्क' सार डालमिया पोरेलेण्ड घिरमेंट, 
ओखी' मार्का डालमिया पोज़ोलाना सिमेंट, 
दर आकार ओए प्रकार की रिफे क्टरीज, 
आर० स्री० सी० स्पन पाइप्स 

तथा 

प्रीस्ट्रं स्ड कंकीर सामान के निर्माता । 


४. 
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सबसे बड़ा, सबसे पुराना, 
सबसे अच्छा ? 
हम इन सबका दावा नहीं करते । लेकिन हाँ, 


हमें गव॑ है कि हम 

आपके बैंक 
होनेका दावा करते हैं। श्राप सबकी शुभाकांक्षा ही 

: हमारी धरोहर है | हमारा सबसे बड़ा ्ध्ड्ा| 


/ इनहंदेड बंक कफ इण्डिया पैक के 


साथ 
और भी | 
हैद आखित: ४, नरेन् चना दत्त सरसी, इलदता-+ कुवे 












उच्च अधिकारी होता''' 
तो मैं यद्दी परामर्श देखा कि जनता 
से कह दिया जाय कि टिफिट ने 
खरीदने से गाड़ियां बन्द कसदी 
जायेगी और जब वे खुझ्सी ग्जुशी 
भाड़ा चुका दंगे तभी गाड़ियां फिर 
चलेगी ।” -- गदात्मा गांधी 
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बैदनाथ च्यवनप्राश के सेवन से 
डैफड़ों के विकार, कफ, सांसी, 
इवास, (दमा), शारोरिक और मानसिक 
दुर्बलता, रक्तहोनता, केल्शियम की कमी, स्वर-भंग, 
मन्दाप्नि, अम्ठपित्त, कव्जियत आदि रोगों में 


तत्काल और आशात्तीत लाम होता है।., 
यह वचपन, जवानी और * 
लौतानाओआ बुढ़ापे में सब के लिये सक्ष . 


सेवनीय रसायन है। 


च्य्च्नडााशण 


रे, देशी दवाओं का सब से बड़ा और विश्वासी कारसाना 
५ || बकौटानाओ भायुवेंद भवन प्राडवेट लि० 


माणपुर - इलाहाबाद | 












हल्के 








क्््जं के सांस्कृतिक, 


आर्थिक उत्थान में लगे 


खभी रचनात्मक कार्यकर्ताओं को 


हमारा 


हादिक अभिनंदन 


सत्संग मंरक्त 
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उत्तर प्रदेश शासन 
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परट्टापली प्रबन्ध संप्रह ( समीक्षा ) 


पारिजात इरण में अर्थ की समस्या ! एक 


पर्यालोचन 


बषजिका भाषा : संक्षण सुझाव 

भोट, सोटियाः एक आति और उसका निराकरण 
सध्ययुगीन भारतीय आये भाषाओों का अध्ययन 
सनोविश्डेषण और साहित्यालोचन ( समीक्षा ) 
प्रदाकणि समयछुन्दर और उनकी सत्यासिया 


दुष्काल बणन छत्तीसी 
महात्मा गाँधी भौर रामनाम 


महात्माजी की पहली दाम्तिनिकेतन यात्रा 


का बर्णेन 


मेरे बापूजी और शुरुदेव 


मोग्गछान व्याकरण ( समौक्षा ) 
यक्षश्तिलक का सांस्कृतिक अध्ययन ( समीक्षा ) 


योगएशलोक 
राहुक जी की सोवियत भक्ति 
रीति और कवि स्वभाव 


रीसि कि का व्यक्तित्व ः एक पुनर्तू ल्यांकन 


लोषतत्त्व ; गर्य और चिप्तार 


झान्विनिकेतन और महात्मा याँघी 


शान्तिनिकेतन यात्रा 


झेश भहमद हत वियोग सागर 
सूफी कावध्य-विमशे ( समीक्षा ) 


सौन्दय का तार्विक स्वरूप 


(») 
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पांडेय क्षशिभूषण 'शीतांश' 
रामसिंह धोमर 


तपेश्बरनाथ प्रसाद 
अजितनारायण सिंद तोमर 
रामसिंह 

आदिनाथ नेमिनाथ उपाध्ये 
रामपूजन तिवारो 


सत्यनारायण स्‍्थामी 
सत्यनारायण शर्मा 


प्रफुछचन्द्र चौघुरी 
काकासादेव फालेलकर 
विश्वनाथ बेनजी 
रामसिंह तोमर 
कमला साकित्यायन 
विज्ञेन्द नारायण सिंह 
पुरुषोत्तम शर्मा 
बिमलेश कान्ति 
काछिदास भह्टाचाये 
प्यारे छाल 
शाकिप्ाम गुप्त 
रामपूजन तिवारी 
प्रेमकान्त दण्ड 
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